साक्सवादी चिन्तन 


आचाये दीपंकर 


जनमत प्रकाशन, मेरठ 


मूल्य ० पांच रपये 


प्रपम संशकरण ० १६७५ 


प्रशाशर ए जनमत प्रगाशन 
भियाजी रोड, 
मेरठ 


शुददः & पयामदुमार मा शव 
शा्रमाषा ब्रिस्ट्स, 
एू २२, नागदभा औषोगिए हां १. 
भाग २, मई दित्दी-११५०२८ 


समर्पण 


महापण्डित राहुल सक्त्यायन को 
जिनके भहान्‌ चिन्तन, प्रखर पाण्डित्य भ्रौर 
अद्भुत भ्रध्यवसाय वृत्ति एवं व्यक्तिगत स्नेह ने 
मुझे जीवन के प्रति सामाजिक मोड दिया था। 


चिरकृतश 
दोपकर 


प्रकाद्यकीय 


सावसंवादी चिन्तन वैज्ञानिक युग के बाद का सामाजिक व दार्शनिक 
चिन्तन है। इसके बिना “मानव समाज के ऐतिहासिक विकास क्रम का 
अध्ययन संभव नहीं है जो विभिल्न संस्कृतियों तथा मानवीय उपलब्धियों 
में तारतम्य स्थापित करके मानव की नवीनतम उपलब्धियों और प्राच्य 
परम्पराओं को श्खलावद्ध करता है। इसके अलावा, यही वह दाझंनिक 
चिन्तन परम्परा है जो पापण युग के वैज्ञानिक विकास का आधुनिक 
परमाणु विज्ञान एवं स्पृतनिक युग के साथ सम्बन्ध जोड़ता है । मावस- 
बादी दर्शन के बिना आज का सामाजिक चिन्तन पंगु एवं सीमित है। 

इस छोटी-सी पुस्तिका में भारतीय चिन्तन पद्धति और परिरेक्ष्य में 
मावसेवादी चिन्तन का संक्षिप्त परिचय दिया गया है। 


--भ्रकाशक की ओर से 


दर्शन सें मजदूर वर्ग की रुचि क्‍यों 


मावसंवादी-लेनितवादी पाटिया केवल राजनैतिक सत्ता के लिए 
सधपे नहों करतो हैं। कुछ व्यौक्तियो या व्यक्ति समूह वो राजगददी से 
उतार देने और दूसरे व्यक्तियों को पदासीन वर देने मात्र से समाज में 
क्रान्ति नही जाती । शोषण व्यवस्था भी इतने से सत्म नहीं होती । 

अमरीवा, इगलंण्ड, आदि भ्रमुत्त पूंजीवादी देशों मे कुछ पाथ्या 
सत्ता मे रहती हैं और कुछ विरोध व रती है ॥ अमरीवा मे जब रिपिब्लि- 
घन पार्टी सत्ता मे होती है तो डेमोज्रेटिव पार्टी विरोधी पार्टी होती है। 
इंगलैण्ड मे मजदूर पार्टी वा राज रहता है तो टोरी पार्टी विशेध पक्ष मे 
ब॑ठती है । परन्तु इस सत्तर और विरोध की राजनीति का सामाजिक 
ऋएन्ति की ततकता को विशेष लाभ नही होता । इसलिए दि दोनो पक्षों 
में अर्थात्‌ सत्ता और विरोध मे पूंजीपतियों वे' ही हिस्से काम करते हैं। 
उनका आपसो विरोध चाहे जितना उप्र हो और वे एक दूसरे वी जान 
लेने की धोषणायें भी वयो न करते हो परन्तु वर्ग रूप म उनके आधिक 
और राजनीतिक हिंत एक ही रहते हैं। इसीलिए यदि यह डर उन्हें 
दिखाई देने लगता है कि उतके आपसी विरोध का लाभ उठाकर सर्वहारा 
वर्ग अपनी स्थित्ति मजबूत बर रहा है अ्पत्रा उनके सत्ता संघर्ष से पूजी- 
बाद कमजोर हो रहा है और समाजयाद की ताकतें चल प्रव॒ड रही है तो 
वे आपस से एक हो जाने की कोशिश करते हैं। उतकी मिल्री-जुली कुद्ती 
का दगल खत्म होने मे देर नही लगती [ 

जो पाटिया कूल तक एक दूसरे का विरोध कर रही थी और सत्ता 
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के संघर्ष में खम ठोककर एक दूसरे को, चुनौती दे रही थी, उन्हें इस तरह 
« अचानक दोस्ती का हाथ मिलाते देखकर चकित सर्वहारा वर्ग यह नहीं 
“समझ पाता कि.सूत्ता औरेंटवि रोध के*दी खेमे-अचानक कैसे मिल गए और 
कल तक के जानी दुइ्मन अंकर्स्माति एक कंसे हो गए ? इस अद्भुत रहस्य 
का पता लगाने के लिए सर्वहारा वर्ग को गहरे ज्ञान की आवश्यकता 
होती है। वह ज्ञान दशंनशास्त्र से ही मिलता है। इसीलिए मजदूर वर्ग 
दर्शन में इतनी गहरी दिलचस्पी रखता है सर्वेहारा का यह दर्चन द्वत्दा- 
त्मक एवं ऐतिहासिक भौतिकवाद कहलाता है । संक्षेप में इसे मावर्सवाद 
कहते हैं। इसलिए कि मह॒थि काले माव्स इसके आदि प्रवर्तक थे । 
समाज का कोई भी हिस्सा व्यक्ति या व्यक्ति समूह वही सोचता और 
करता है जो उस सामाजिक वातावरण के अनुकूल होता है जिसमें वह 
नम लेता और काम करता या रहता है। इसी प्रकार, प्रत्येक व्यक्ति 
एवं व्यक्ति समूह जिस सामाजिक वातावरण में रहता है उसके प्रति उसका 
विरोध चलता रहता है । इसलिए कि उसके आशिक भौ र राजनी तिक हित 
दूसरों से टकराते रहते हैं। हितों का यह संघर्ष ऐसे व्यक्तियों को किसी 
पार्टी विशेष में जोड़ देता है और यह सत्ता और विरोध की पार्टी बन 
जाती है या कि वह कभी सत्ता में और कभी विरोध मे आती जाती रहती 
है । परन्तु पूंजीवादियों के हिस्से आपस में चाहे जितना विरोध रखते हो 
और दुश्मनी करते हों, वे पूंजीवाद के हित में सपेचने के अलावा और 
वया सोच सकते हैं ? बे समाजवाद की विजय के लिए और पूजीवाद की 
पराजय के लिए कंसे सोच सकते हैं या संघर्ष कर सकते हैं ? इसलिए कि 
जिस सामाजिक वातावरण मे वे रहते हैं, वहां ऐसा होता दुवामाविक 
नहीं है । 
मजदूर वर्ग अपने दर्शन के प्रकाश में यह देखता है कि पूंजीपति वर्ग 
आपम में कहां तक टकराते हैं और किस सजिल में अन्त पर एक हो जाते 
हैं? कुछ वर्ग जो बीच के हैं, संघर्ष में सवहारा का साथ देते हैं और कुछ 
ऐसे भी हैं जो बीच में हो साथ छोड़कर भाग खड़े होते हैं और कुछ अन्त 
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तक साथ नही छोडते । से मिलते हैं जो सधर्प वे हर निर्णायक 
मोड पर बाँप जाते हैं 







दाव पर लगाकर सर्वेहारा का साथ देते है । 
प्रत्येक वर्ग एवं व्यक्ति को स्वाभाविक प्रुवुति ओर प्रतिक्रिया समभने 
मे लिए मजदूर वर्ग को अपने दर्शन वी आवश्यकता होती है । १९ 


बया दर्शन भी वर्गों का होता है ? जशब्द् 


हाँ, दर्शन भी वर्मों वा होता है। दर्शत सामाजिक व बौद्धिक 
दृष्टिकोण ही तो है जिसके प्रकाश में कोई आगे बढ़ता है। व्यक्ति वे 
जीवन मे जो स्थान आँखो का है, वही स्थान सामाजिव जीवन में दर्शत 
का है। ज॑ से माँखो वे अभाव मे व्यक्ति चल नही सकता या लडखडाबर 
चलता है और ठोवर खाकर गिर पडता है। दर्शन वे अभाव से समाज 
लडखडाकर चलता हैं और गिर पडता है। समाज की व्यवस्था वी 
आधारशिला आशिक व्यवस्था होतो है । आथिक व्यवस्था की रुपरेखा 
पैदावार वे साधनों और उत्पादन सम्वन्धों से निश्चित होती है। उत्पा- 
दित साधनो तथा उत्पादन सम्बन्धो में अनेक वर्गे सम्मिलित होते है और 
यह वर्ग मेंद ही सामाजिक शरी र का गठन करता है । वर्ग भेद से भरा 
समाज कभी शास्तिपूर्तक नहीं रह सकता । उसमे निरन्तर सघप चलता 
रहता है । 

स्पष्ट है कि समाज के विभिन्‍न वर्ग जब आपस मे संघर्ष करते हैं तो 
अपने सामाजिक व आथिक हितो की रोशनी में अपने सहयोगियों को 
तलाश करते है और सघर्ष की मोर्चावन्दी बाधते है ।जों सघप भाज 
समाज म दिखाई दे रहा है, वह नया नही है, हजारो साल पुराना है। 
यद्यपि यह सही है कि पूजीपति और सवेहारा नये वर्ग है तथा हजार साल 
पहले इन वर्गों और सघर्पों की लोगो ने कल्पना भी नही की ह'गी । परस्तु 
इससे क्या फर्क पडता है ? यह वर्ग भेद नया भल्र ही हो, किल्तु वर्ग 


हि रद के 
संघर्ष नया नही है। और जैसे आज का पूंजीपति एवं सर्वहारा अपने- 
अपने दरश्शनशास्त्र्‌ से औरणा,लेहा है, नया मार्ग पोजता है और बुद्ध 
विभ्रम दूर करने के लिए सिद्धान्त वा सहारा लेता है, उसी तरह, पूंजीपति 
और सर्वहारा के जन्म से पहले भी यही होता था। कामचोर वर्ग अपने 
दर्शन से तथा कमेरा वर्ग अपने दर्शन से प्रेरणा लेता था। संघर्ष का वाहुरी 
रूप तो जरूर बदल गया है और वदल ही जाता, परन्तु उसकी आत्मा 
अर्थात्‌ मूल प्रेरणा नही बदली है। 
हजारों वर्ष पुराने वर्ग संघर्पों के इतिहास में कमेरेअपने मुख्य द्त्रुओं, 
झत्रु सहयोगियों तथा घ्षत्रु के तटस्थ सहयोगियों के साथ ही अपने मुल्य 
सहयोगियों, भर तटस्थ सहयोगियों का शान प्राप्त करते थे और युग 
विशेष की विशेष परिस्थितियों के अनुसार संघर्ष में विजय प्राप्त करने का 
प्रयास करते थे । 
प्रत्येक अवस्था और युग में मुख्य सम्पत्तिधारी वर्ग सामाजिक क्रान्ति 
के मुख्य शत्रु एवं मुख्य प्रतिक्रियावादी वर्ग माने जाते थे। दूसरा स्थान 
इस संघ में उनका था जो अपने वर्गीय अस्तित्व के लिए मुख्य सम्पत्ति- 
धारी वर्ग पर आश्िित होते थे । ऐसे_लोग या वर्ग जिन्हें शोपक वर्ग विशेष _ 
अवसरों तथा परिस्थितियों में कुछ टुकड़े देकर भूल जाता था। वे तटस्थ 
शत्रु बनते थे । इसी प्रकार, जिस वर्ग पर उस काले की अभंव्यवस्था का 
मुख्य भार पड़ता था ओर उस भार को एक और फेंके बिना जिसके जीवन 
के समस्त मार्ग रुके रहते थे, वह क्रान्ति की मुख्य झक्ति माना जाता था। 
इसके हिंतों के साथ अभिन्न रूप से जुड़ें हुए वर्ग ऋान्ति के मुख्य सह- 
योगी कहलाते थे । और दे लोग तटस्थ सहयोगी माने जाते थे जो क्रान्ति 
के तात्कालिक सक्ष्य से तो सहमत रहते ये, परन्तु उसके अन्तिम लक्ष्य तक 
पहुंचने की चर्चा से भयभीत हो जाते थे । 
इस महान्‌ वर्ग संघ में जो स्थान संघर्ष के अन्य साधनों का है वही 
स्थान द्श्न का भो है जिसके विना ये प्रमुख' सामाजिक शक्तियां सफलता , 
के साथ सघ्ष तही चला सकती थी । इस प्रकार, अब तक की व्यवस्थाओं 







के खिलाफ सपघर्ष मे क्रान्ति- 0 का व निर्म्न- 
लिखित सिहाबलोकन होता हैं 
दास प्रथा मुख्य धत्रु-दासों का! तशापक भी । 
उसका मुख्य सहयोगी--कबीलो के चोधरी, सेना के उच्च अधिकारी 

और भेद (जमादार) । 
त्तटस्य सहपोगी-सेना के साधारण सिपाही, कचीलो के हितीय 
चौधरी और स्वतत्र कृपि जीवी किसान, कमीण 

जातिया, शिकारी सौर वणिक । 

शत्रु का दर्शव--अनेकेश्वरदाद (आध्यात्मिक) स्वामी सेवा 
(सामराजिक) औरपुनजंन्म का सिद्धान्त (बौद्धिक )) 
क्रान्ति की मुख्य शक्ति--उदरदास, क्रीतदास, कुलदास, जन्म 
दास, अहितिक और निस्पतित (भागा हुआ) 
जिन्हे अपने जीवन मे आर्यत्व (स्वाधीनता) वीं 

कोई आशा नही थी । 
कऋरान्ति का मुख्य सहयोगी--निश्षिप्त दास (धरोहर मे रखा हुआ ) 
दण्डदास, धातृपुन्न, स्ववश, परवश, निष्कियदास 
(जो मुआवजा देकर जाय॑त्व प्राप्तकर सकता था), 
गृहंजात, दायभागागत, कृपषक (किसान), कारी- 
गर (कारव ), शिल्पी, कुशी लव, गायक, वादक, 
नर्तेक, चिकित्सक, वागूजीवन, परिचारक और 
आशाकारिक (मेहनताने की आशा में काम करने 
वाला) तथा कर्मकर आदि अर्द्ध दास समुदाय वर्ग। 
तटस्थ सहयोगी--किसान (पैदावार में हिस्सा मिलने के कारण वह्‌ 
स्वामी की और देखता है और स्वामी के कर 
झोपण से तग्र आकर क्रान्ति की ओर देखता है) । 
ब्रास्ति का दर्शन--लो कायत अथवा बृहस्पति का नास्तिक दर्शन 


जिसके प्रसिद्ध अनुयायी चार्वाक थे, गली ० 


ही 
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स्वगं-नरक की कल्पेत़ाओं का खण्डन (बौद्धिक) 
| +£, «मौनव मात्र को समानता (सामाजिक) | 

सामन्तवाद : सुर्य शब्रु--राज्याशिपिक्त राजा। धर 

शत्रु के मुख्य सहयोगी--सामन्त, सेनापति और समाहर्त्ता आदि २६ 
प्रकार के प्रशासकीय अध्यक्ष अर्थात्‌ नौकरशाही । 

तदस्थ महयोंगी--सौदागर थोड़ी भूमिवाले, राज्य द्वारा उपेक्षित 
सम्पन्न वर्ग एवं व्यक्ति। 

शत्रु का दर्शन-एकेश्वरवाद (आध्यात्मिक) पुनर्जन्म एवं उसका 
फल, अवतारवाद, वर्ण व्यवस्था (सामाजिक) 
और जन्म से ऊँच नीच का भेद (सामाजिक) । 

क्रान्ति की मुख्य शक्ति--औद्योगिक पूंजीपति । ५ 

मुख्य सहयोगी-किसान एवं सर्वहारा वर्ग, पूंजीपति, शिल्पकार, 
सौदागर, दस्तकार एवं घुद्धिजीवी । 

तटस्थ सहयोगी--उच्च पूजीप्रति एवं सम्पम्त किसान, विशेषाधिका र 
प्राप्त नौकरधाही । 

क्रान्ति का दर्शन--जमीन जोतने वाले की (आधिक) जन्म से राजा 
और छोटा बडा नहीं (राजनैतिक) अवतारबाद 
का सण्डन, ईश्वर को एक संचालक एवं शक्ति के 
रूप में मान्यता देना जो कि पूंजीवाद को औचित्य 
प्रदान करता है (आध्यात्मिक) । 

पूंजीवाद : मुख्य झत्रु--एका धिकारी पूंजीवाद ।7 

मुख्य सहयोगी-सामन्‍्ती अवशेष, अन्‍्तंराष्ट्रीय पूंजीवाद, भ्रप्ट 
राजनी तिन्न और नौकरणशादी ! 

तटस्थ सहयोगी--राष्ट्रीय पूजीपति वर्ग, सामन्‍्ती पूछवाला धनी 
किसान, सम्पन्न व्यापारी और मध्यम उद्योगपति) 

झत्रु का दर्शन--कर्म फलवाद और अगोचर शक्ति में आस्था (आध्या- 
त्मिक) ट्रस्टी शिपर (आशिक) और श्रम शक्ति के 


७ 


विभाजन की पैरवी (सामाजिक) । 

क्षान्ति वी मुख्य शक्ति--औद्योमिक सर्वहारा और एश्षिया की 
विशेष परिस्थिति में मध्यमवर्यीय वुद्धिजीबो 
एवं नवयुवव वर्म, देहाती स्वहारा, छोटा किसान 
और राजकमंचारी वर्ग । 

मुख्य सहयोगी--सम्पूर्ण किसान जनता, दस्तकार, शिल्पका र, राज- 
कर्मचारी, अन्द राष्ट्रीय समाजवादी व्यवस्था और 
विकसित पूजी वादी देशो का औदुयोगिक स्वंहारा। 

तट्स्थ सहयोगी--सम्पस्त धनी किसान, सध्यम व्यापारी, मध्यम 
उद्योगपति, विशेष परिस्थिति में पूरा राष्ट्रीय 
पूजीपतिवर्ग और प्रगतिश्ञी ल प्रशासकीय अधिकारी 
वर्ग । 

ऋान्ति का दर्शन--दन्द्वात्सक एवं भौतिकवाद और ऐतिहासिक 
भौतिकवाद (जो करेगा, वही खायेगा जो करेगा 
नही वह खायेगा भी नहीं) । 


वैज्ञानिक दृष्टिकोण 


आधुनिक विज्ञान और मावसंवाद के उदय से पहले दर्शनशास्त्र के 
सम्बन्ध में लोगों की घारणा वड़ी अजीव-ओ-गरीब थी | लोग बाग दर्शन 
का प्रत्यक्ष सम्बन्ध समाज के दैनिक जीवन के साथ नहीं जोड़ते थे । वे 
ऐसा सोचते थे जैसे इसका सम्बन्ध केवल कुछ बुद्धिजी वियों के साथ है जो 
इसी चर्चा के जिम्मे खाते हैं और जीवन निर्वाह फरते हैं! या कि विशेष 
तथा असाधारण लोगों के साथ इसका सरोकार समभते थे । दर्शन ऐसा 
सिद्धान्त नही समझा जाता था जो समाज की क्रियाओं को प्रभावित 
करता हो, उसे उचित मोड़ देता हो और साथ ही समाज की सामूहिक 
क्रियाओं से स्वयं प्रभावित होता हो । या है 
परन्तु अब साधारण विवेक के लोग भी यह मानने लगे हैं कि समाज 
जो कुछ करता है उसके पीछे दर्शन काम करता है । वह समाज को प्रेरणा 
देता है और समाज अपने प्रतिदिन बढ़ते जा रहे ज्ञान और विज्ञान के 
- भकाश में अपने अनुभवों के आधार पर अपने सामाजिक दर्शन को समृद्ध 
फरता है। 


घर्म और दर्शन 


यद्यपि निरचयपुर्वक यह दावा करना मुश्किल है कि मानव समाज में 
ऐतिहासिक तौर पर पहले धर्म आया या दर्शन और या फिर ये दोनों हो 
एक साथ आये | परन्तु विवेक बुद्धि से यही सही प्रतीत होता है कि पहले 
दार्शनिक चेतना पैदा हुई होगी और उसी के आधार पर समाज में धामिक 


घारणाओ का जन्म हुआ होगा । 

दार्शनिक क्षेत्र मे विश्व का सबसे पहला दार्शनिक भौतिकवादी ही 
रहा होगा । और उसने लोकायत दर्शन की स्थापना को होगी जिसका 
अर्थ होता है 'लोके जायत व्याप्त मितिलोबायतम्‌' अर्थात्‌ सर्वस्म्पत्ति से 
जनता द्वारा स्वीकृत सिद्धान्त) कोई भी दाशेनिक जनचेतना से बाहर 
के क्सी सिद्धान्त का अनुसरण नही कर सकता । और कालान्तर मे जब 
भी कभी कोई नये सिद्धान्त वी स्थापना करता है उससे पहले ही बीज रूप 
में बहु सामाजिक चेतना मे घर बना लेता है। 

परन्तु यह दुर्माग्य वी ही बात है कि जागे चल कर दशनशास्त्र वो 
अ्मशास्त्र का पूरक बना दिया गया जो नाना प्रकार की रुढियों में फस 
बर अपनी जीवनी दक्षित नप्ट कर बेठा । 

बेवल हिन्दुस्तान मे ही नही, पूरे ससार मे धार्मिक रढिवादियो और 
पुराणपश्षियों ने दर्शन को धर्मशास्त्र की ही एक शाखा मे परिणत करके 
दर्शनशास्त के विकास में वाधा पदा की। उसकी सामाजिक भूमिका 
धुधली बत गयी । परन्तु फिर भी, वह्‌ समाज की प्रेरक शक्ति बना रहा 
और बाध्य होकर धर्म को भी अपना रूप निरन्तर बदलते रहना पडा | 
इसलिए कि सामाजिक क्रिया-कलाप का दर्शन पर सीधा प्रभाव पडता 
था। सामाजिक अनुभवों से दर्शन बदलता था। जड धर्म उस परिवर्तन 
को पहले रोकता था और असमर्थ सिद्ध हो कर बाद मे खुद भी बदल 
जाताथा। 

धर्म और दर्शन के आपसी सम्ब-्धों का यही इतिहास है। 


विज्ञान ओर दर्शंव 


विज्ञान ने दर्शन की असलियत निखारी है, उसे जनता की चीज 
बताया है । आधुनिक विज्ञान ने दर्शव को वैज्ञानिक रूप दिया है और 
वह बताता है कि दर्शन श्रमजीवी जनता वे लिए अमोघ सैद्धान्तिक 
हथियार है। दर्शन को सहायता से सर्वहारा वर्ग समाज के विकास की 
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विशेष अवस्था का रूप जानता है। समाज में होने वाले परिवर्तन दिखाई 
देते रहते है। इन परिवर्तनों में अनेक वर्ग अपने हित और अहित देखते 
है। उन्ही के अनुसार हरकत करते हैं और एक दूसरे वर्ग को अपना मुख्य 
शत्रु, गौण झत्रु एवं तटस्थ झत्रु तथा मुख्य सहयोगी, गौण सहयोगी एवं 
तटस्थ सहयोगी के रूप में समझ कर अपना कर्तव्य निश्चित करते हैं। के 
इस भ्रकार, आधुनिक विज्ञान ने दर्शव को जनता के साथ और भी 
धनिष्ठता के साथ जोड़ दिया है। इससे पहले देखने में वह कुछ विद्वानों 
के बागू विलास का साधन मात्र था। 
एक जमाना थाजव दर्श्षन और विज्ञान सामाजिक विकास की पिछड़ी “१ 
हुई अवस्था मे ज्ञान की दो भिन्‍न एवं महत्वपूर्ण शाखायें नहीं समझी 
जाती थी। ऐसा केवल इसीलिए था कि विज्ञान भी प्रारम्भिक अवस्था 
में था और तदनुरूप दर्शन भी इसके अलावा,पैदावार प्राकृतिक अवस्था 
में थी। पैदावार के साधन स्थूल थे । उनसे काम लेने के लिए बहुत सूं्म 
शान एवं कुशलता की आवश्यकता नही थी। उनमें संशोधन एवं परिवर्तन 
बहुत धीरे-धीरे होते थे । कभी-कभी कई-कई पीढियां एक ही प्रकार के 
साधनों से काम करती रहती थी । शारीरिक कुशलता की विशेष 
आवश्यकता न होने पर उन्हें दक्षता की जरूरत अनुभव नही होती थी । 
स्पष्ट है कि जितनी मन्‍्थर गति से विज्ञान एवं कारोगरी का विकास 
होता था उतनी ही मन्‍्यर गति से समाज प्रगति करता था। और दर्शन 
के विकास तथा परिवतंन की गति का उनसे भी अधिक धीमा होना 
स्वाभाविक ही था। डा 
विज्ञान और कारीग री का विकास पूरे मानव-समाज के इतिहास 

में पिरोया हुआ है। जिसने सत्रसे पहले अन्धकार से पूरित कन्दरा में 
सरतों के तेल का चिराग जलाया होगा, उसने परमाणु के विस्फोट से कम 
रोमांचकारी काम नहीं कियाया। जिस व्यकित ने सबसे पहले लोहा 
गलाया होगा उसने आइंस्टीन और न्यूटन से कम महत्व का आविष्कार 
नही किया था। प्रत्येक़ आविष्कार अपने युग में विशेष महत्व रसता है 
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और यह महत्व विकास की उत्तरोत्तर अवस्थाओ मे अपना महत्व कम 
करता जाता है । इसलिए कि अगला विकास पहले के मुकाबिले वडा एव 
प्रभावकारी होता है जिसकी चकाचोध मे पिछला विकास पिछुडा हुआ- 
सा प्रतीत होता है । 
विज्ञान और वारीगरी के विकास का दर्शन के विकास के साथ 
गहर/मर घनिष्ठ सम्बन्ध है। जैसे छुछ घामिक' पुराणपभी दर्शन वा 
स्वतन्र अस्तित्व न मानकर उसे धर्म की ही एक शाखा के रूप में पेश करने 
का असफल प्रयास करते रहे है, उसी तरह ये धार्मिक अन्धविश्वासी 
विज्ञान के साथ भी खिलवाड करते रहे हैं। वे विज्ञान को यह हिदायत 
देते रहे हैं कि वह घामिक पुस्तको में प्रतिपादित तथ्यो, सिद्धान्ता और 
सान्यताओ की पुष्टि करे तथा विज्ञान सिद्ध अनुभव से यदि उन अन्ध- 
विश्वासो की पुष्टि न होती हो तो विज्ञान को धर्म के सामने सिर मुंका 
कर उस रहस्प का आवरण नही हटाना चाहिए। इसलिए कि विज्ञान 
अनुभव से सिद्ध होता है जब कि धर्म की धारणा ईश्वरीय नियमों से 
सिद्ध होती है । 
परन्तु विज्ञान एव कारीगरी स्वभाव से ही चिर विद्रोही हैं। आज 
सक उन्होने रुढिवादी परम्पराओ से सघर्प करके ही अपना ओऔचित्य सिद्ध 
किया है। जो रुढियो के सामने नतमस्तक होता है, बह्‌ सच्चा वैज्ञामिक 
नही होता । पुराना औजार छोडकर ही कारीगर नया ओऔजार लेता है। 
पुरानी रूढि तोडकर ही वेश्ञानिक नये सिद्धान्त का आविष्कार करता 
है। अत उच्च कोटि का वारीगर और वैज्ञानिक कभी रूढिवादी नहीं 
होते । रढिवाद और विज्ञान वा जन्मजात वेर है । 
जैसे जैसे विज्ञान उन्नति करता है और पैदावार के क्षेत्र मे प्रवेश 
करता है, वैसे वेसे कारीगरी एवं कौशल मे उन्नति होती है। यह उन्नति 
बारीगर वी दक्षता अनिवाये बनाती है जिससे उसवा बौद्धिव विवास 
होता है । यह्‌ बीदिक विकास एवं नये दर्शन वी अनिवायेता अनुभव 
करवाता है। नई सामाजिव परिस्थितियों म पुराने दाशनिक दृष्टिकोण 
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कम नहीं करते । यदि उन्हे हटाया नहीं जाता तो मन और हाथ एका- 
कार होकर काम नहीं करते जिससे मानव समाज की प्रगति रुक जाती है! 


विज्ञान और समाज 


एक जमाना था जब समाज खुदरा बतस्पति और कन्द, मूल, फल 
खाकर जीता था। शिकार खेलकर पेट पालता था। उसमें और समभझ- 
दार बन्दरों के गिरोह में ज्यादा फर्क नहीं था ! परन्तु आदमी और वन्दरों 
को उनकी अनुभव शक्ति एक दूसरे से अलग करती थी। जो दुनिया सामने 
थी और जो पदार्थ आस-पास के वातावरण में विद्यमान थे और जो घट- 
नायें उसकी आँखों के सामने होती थीं, उन्हें हजारों लाखों साल तक 
आदमी यों ही और आकस्मिक-सी मानता रहा। परन्तु लम्बे समय के 
बाद उसे अनुभव हुआ कि प्रत्येक घटना के पीछे कोई न कोई नियम काम 
कर रहा है और प्रत्येफ पदार्थ अपने अस्तित्व के लिए किसी दूसरे पदार्थ 
पर निर्भर करता है। मनुष्यों ने इन नियमों का पता लैगाना शुरू कर 
दिया और इस प्रकार प्रकृति की दारुणता से संघर्ष करने के लिए एवं 
अपना जीवन सुरामय बनाने के लिए मनुष्यों ने जो प्रदान धुरू किये उनमें 
विज्ञान थी रोशनों में कदम आगे बढाना सं मव हुआ । 
इस प्रकार, मानव समाज के विकास में विज्ञान का सबसे बड़ा हाय 
है। विज्ञान की एक उपलब्पि अगरती उपस्तिब्ध के लिए जमीन तैयार 
करनी है। ओर इस प्रकार, विज्ञान एवं समाज एक-दूसरे का हाय पकड़- 
कर आगे यदते हैं। 
समाज ओर दर्शन 


खिज्ञान और कगरीगरी समाज पी अय॑-ब्यवस्था में गुधार लाते हैं 
और उससे समाज का मौसिक दांचा धीरे-धीरे ददल जाता है । इस 
परिवर्तन का प्रमाव समाज यी बेतना एवं बौद्धिक प्रणाली पर पड़ता 
है । पुरानी पारपायें नई मौतिक परिस्यितियों से टठरा कर घूर-घूर हो 
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जाती है तथा नई घारणाओं का जन्म होता है। ये बहुत सी नई घारणायें 
एक मुख्य धारा में एकाकार होकर नये सामाजिक दश्शन का रूप लेती हैं । 
सई सामाजिक परिस्थितिया नये समाजिक दर्शन को जन्म देती हैं। परल्तु 
जितनी तेज गति से समाज की भौतिक व आ्थिक परिस्थितिया बदलती 
है, उतनी ही तेजी से समाज का नया दर्शन नही बनता । उसमे समय 
लगता है। 

समाज की हजारो-्लाखो क्रियायें धीरे-धीरे एक ही दिल्ञा मे मुडत्ती 
है तो बडा आकार घारण करके एक बृहत्‌ धारा बनती है ओर पूरे समाज 
की चेतना का रूप धारण करती है। यह्‌ सामाजिक चेतना उस समाज का 
दर्शन है । यह दर्शन समाज की सामूहिक चेतना से पैदा हुआ और भविष्य 
में समाज के सम्पूर्ण क्रिया-क्लापी को सगत्ति प्रदान करता है । 

समाज के भनेक युग एवं अवस्थायें हैं। प्रत्येक अवस्था का अपना 
दर्शन होता है। यदि पहली अवस्था का दर्शन दूसरी अवस्था के बुग 
में बदल नहीं जाता और समाज मे पुरानी दाशंनिक धारणायें ही काम 
करती रहती हैं तो, समाज लडखडाकर चलता है, उसका मन, दिमाग 
और हाथ-पाव एक सू मे बधकर एक ही दिश्वा मे हरकत नहीं करते 
ती समाज धीमी गति से आगे बढता है । 

इसलिए सामाजिक दशन त्रान्ति के लिए परम अनिवाय॑ होता है। 


दर्शन क्या है ? 


हम जिस वातावरण या परिस्थितियों मे रहते है, जिन वस्तुओं से 
हमारा सम्पर्क होता है, जो क्रियायें य्य प्रतिक्रियायें हमे देसने को मिलती 
हैं जो अनुदूल या प्रतिकूल प्रभाव हमारे मनो पर पडता है और जो 
पदार्थ हमे दृष्टियोचर होते हैं उन्ही से जुडे हुए दूसरे जो पदार्थ सम्पर्क या 
जानवारी मे आते हैं, उन सबये सम्बन्ध में हमे एक मत बताना पड़ता 
है। ये वया हैं, कैसे हैं, कह से आये हैं, कहा जायेंगे और यह बसे हुआ 
आदि। सानव सदा ही इन जिज्ञासुओ से भरा हुआ रहा है औौर दशशन ने 
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उसकी इन जिन्नासुओं का समाधान किया है। परन्तु यह स्पष्ट है कि 
सामाजिक चेतना में अन्तर और सुधार के साथ ही दर्शन में अन्तर तथा 
सुधार होता रहा है। 

दर्शन दो प्रकार के 


यद्यपि दर्शन की शाखायें तथा उपज्ञाखायें हजारो हैं, फिर भी दर्शन 
मुख्य रूप सै दो प्रकार के रहे हैं। मोतिकबादी और अभौतिकवादी। 
जो दाझं निक भूत को मूल मानते हैं और कहते है कि चेतना एवं विज्ञान 
भी भूत की ही पंदावार है और यह दावा करते हैं कि भूत के गर्भ में 
स्थित अन्तविरोधों के कारण वह कभी निष्क्रिय नही रहता और इसलिए 
भूत में क्रिया पंदा करने के,लिए भी किसी अमौतिक कर्त्ता की आवश्यकता 
नहीं है, वे मौतिकवादी कहलाते हैं। जो भूत को गौण या मिथ्या मानते 
हैं, चेतना या आत्मो अथवा विज्ञान को सत्य मानते हैं और संसार को 
मिथ्या कहते हैं, उन्हें विज्ञानवादी, अध्यात्मवादी या अतिभूतवादी कहते 
हैं । इसके अलावा, एक तीसरी श्रेणी है जो दतवादियों की है जो भूत एवं 
चेतना दोनों को मुल मानते है। पहले दोनों-भौतिकवादी तथा विज्ञान 
बादी अद्दैतवादी है तथा ये द्वेतवादी हैं । दर्शनशास्त्र के ये दो मुख्य 
भेद है। 

- सनातन काल से भोतिकवाद और अभौतिकवाद में सघय॑ होता आ 
रहा है। प्रश्न यह है कि सृष्टि से लेकर प्रलय तक, परमाणु से लेकर 
ब्रह्माण्ड तक और जड़ पदार्थ से लेकर परमात्मा तक, हर सवाल के दो 
जवाब आते हैं। एक जबाब भौतिकवादी देता है और दूसरा जवाब 
अभौतिकषादी देता है। 


सावर्सवाद : श्रसाधारण बौद्धिक छलांग 


माक्‍्संवाद अपने दग का बिल्कुल निराला दर्शन है। यह पूर्व और 
पश्चिम बी तथा अब तक मानव जा ति की समस्त चिन्तन परम्पराओ की 
सर्वोत्कृष्ट उपलब्धि और सार है। वह न तो ऐसा अध्यात्मवाद है जो 
ऊँचे आदझ्ों के नाम पर मानव जाति को अन्धविद्वासों मे फसा कर 
निरा पाखण्डी बना देता है और न ऐसा भौतिकवाद है जो सामाजिक 
जीवन को ऊचे आदक्षों के खूटो से उखाड़ कर उच्दृद्धल ओर उद्दण्ड 
बना देता है। यह ऐसा दर्शन भी नही है जो विश्व की वास्तविक्ताओं की 
ओर से आखें मोच कर किसी महापुरुष ने समाधिस्थ होकर रचा हो। 
यह दर्शन ऐसे महापुरुषो का आविष्कार है जो जीवनपर्यन्त मानवजाति 
वी मुक्ति के लिए सघप॑ करते रह। सघर्षों के कुरुक्षेत्र मे ही उनकी 
जीवन लीला समाप्त हुई । पहले दो वाले मार्स और एगिल्स काल्पनिक 
स्वर्ग को भूतल पर उतारने के व्यवहा रिक प्रयोग करते रहे और तासरे, 
महामुनि लेनित ने विश्वामित्र की भाति झतल पर उसका नवनिर्माण 
करके हो आखिरी साँस लिया था। यही कारण है कि मावसंवाद कपोल 
कल्पनाओ का नही, जीवन का व्यावहारिक दर्शन है । 

वह मनमाने दम से विश्व के स्वरूप की विवेचना नही करता, वल्कि 
विदव के स्वरूप तथा घटनाक्रम को प्रक्रिया के रूप मे देखकर. घंटनाचत्र 
को अपने अनुकूल मोड देने की पद्धति पर विच[र करता है । यह वेन्ञानिक 
चिन्तन परम्परा ही माक्स से यह चोपणा करवा सकी कि--“अब तक के 
सभी दाशंनिनो ने विश्व की इस या उस दृष्टि से व्यास्या भर की ह्है 
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जबकि असली सवाल उसे बदलने का था” ् 
इसी आत्म विश्वास के साथ माकसंवाद प्रकृति और समाज के विकास 
के नियमों की खोज करता है। और अपना ऐतिहासिक अभियान छोड़ता 
हुआ चलता है। 
हजारों-लाखो वर्षों में भी मानवजाति ने जो वौद्धिक प्रगति नही वी 
है, वह्‌ अकेले सो सवा-सौ वर्षों में कर डालो है। माक्संवाद वास्तव में 
मानवजाति के सम्पूर्ण इतिहास में असाधारण बौद्धिक छलाग है। 
पूजीवाद ने.चार सदियों में तथा समाजवाद ने केवल आधी सदी में 
उत्पादन के क्षेत्र में जो विकास किया है वह उस विकास की तुलना में 
हजारों गुना अधिक है जो विभिन्‍न व्यवस्थाओं में रह कर भी मानव 
जातिने प्राप्त नही किया है। परन्तु धुद्धि और चिन्तन के क्षेत्र में 
माक्संवाद ने जो छलांग भरी है वह उसकी तुलवा में मी अधिक और 
चमत्कार पूर्ण है। यह दावा अतिश्योक्तियृर्ण नही है । 
व्यक्तिगत जीवन से लेकर सम्पूर्ण मानवीय व्यवस्थाओं तक, पारि- 
घारिक जीवन से लेकर संयुक्त राष्ट्रीय प्रशासन तक, चरसे और करे से 
लेकर परमाणु शक्ति एवं अग्विवाणों तक, खू रपी से लेकर स्वयंचालित 
यंत्रों तया कम्प्यूटरों तक, मानव समार्ज से लेकर अनन्त भ्रह्माण्ड पिण्डों 
तक, वह कौन सी समस्या है जिसके सम्वन्ध में मावसंवाद को कुछ न कुछ - 
कहना नही है । यदि केवल कहना ही होता तो दूसरी बात थी । उसे च रा- 
चर जगत में घटित होने वाली प्रत्येक धटना के सम्बन्ध में जिज्ञासा है और 
उसका समाघान भ्रस्तुत करना है | परन्तु इतना ही होता तो भी एक 
बात थी | उसे प्रत्येक घटना के मुल कारण की खोज करनी है तथा इसके 
बाद घटनाओ को अनुकूच मोड़ देने का प्रयत्न भी करना है ॥ पुराने 
दाध्वनिकों वी भांति उसे केवल विश्व की व्याख्या ही नहीं करनी है, 
बल्कि उसे बदलना भी है। परस्तु यह क्रान्तिकारी काम केवल व्यक्ति या 
समाज वी इच्छाओं से होने वाला नही है । यह तभी हो सकता है जब 
हम स्वयं अपने सम्वन्ध में, अपने परिवेश के सम्बन्ध में और उससे जुड़ी 


१७ 


हुई लावो-कशोडो वस्तुओ तथा घटनाओ के सम्बन्ध से पूर्ण जानकारी 
प्राप्त करें। मावसंवाद ने मानव जाति के सामने विकास और अशाओ 
के ऐसे दर मुक्त कर दिये है जहां मानव न केवल धरती की अनुपम 
सौन्दर्यों तथा सुखो की भूमि बना सकता है बल्कि क्रोडो अश्वशक्ति 
के राकिदो (अग्नि बाणो) में बैठकर लोक-लोकान्तो को विजय यात्रा 
पर भी निकल सकता है। 
माव्सँवाद को केवद राजनैतिक बगावतों का सिद्धान्त समझना 
भो भूल है  मावसंवाद प्रकृति और समाज मे परिवंतनी तथा जीवन- 
मरण वौ सम्पूर्ण समस्याओं के सम्बन्ध मे विस्तारपूर्वक विचार करता है। 
यही कारण है कि मावर्सवाद चराचर जगत मे घटित होने वाली घटनाओं 
के मूल रहस्यों का पता लगाने का प्रयत्न करता है। आगे के प्ृष्ठों में 
बविस्तारपूर्वक प्रकृति के रहस्यों के सम्बन्ध मे विचार किया गया है। 
यहा सक्षेप में कुछ ऐसी स्थापनाओ का उल्लेख करना आवश्यक है जिनके 
सम्बन्ध भे अगले पृष्ठो पर विस्तारपूर्वक विचार क्या गया है । 
हम चाहे जितने एकावी और उदास वयो न हो परन्तु वास्तव में 
हम कभी एकावी नही रहते ओर न रह सकते है। हमारे चारो भोर 
अनेक सूक्ष्म और स्थूल तथा अरज॑व और जैव काय घूमत्ते रहते है। हमारा 
अस्तित्व उनके अस्तित्व पर ही निभर करता है। 
ससाए की प्रत्यक वस्तु विविधतापूर्ण, अतेक गुण-धर्मो से युक्त और 
रग-विरगी है। इनकी विशेषताआ पर आज से नहीं लाखो वर्षो से 
मानव जाति चक्ति होती रही है । ठोक समय पर सूर्योदय और सूर्यास्त 
खास ऋतुओं में वर्षा और लूआ तथा सदियों का हमला एच किनन्‍्ही 
विशेष मवसरो पर विश्येप फसलो का उगना और भड जाना मनुष्यों को 
सदा ही चक्ति करता रहा है। रम-विरगे फूला, उनकी विविध सुगन्धियो 
तथा पशु-पक्षियों के विविध रूपो और तियाकलापो ने हमे हमेझा द्वी 
पुलकित्त किया है। 
भावसंबादी उसी वस्तु को ठोस या पदार्थ मानता है शिसका अस्तित्व,.6०५ हू 


श्प 


मनुष्य को चेतना से पृथक एवं स्वतंत्र हो तथा जो अनेक विविधताओं के 
बावजूद अपने में कुछ न कुछ ऐसे सामान्य गुण धर्म रखता हो जो उसे 
अध्य पदार्थों और व्यापारों के साथ मिलकर अभिव्यक्त करते ही हैं। 
यदि कोई वस्तु या व्यापार भौतिक रूप से अपना अस्तित्व नहीं रखता, 
बह कैवल काल्पनिक है तथा अपने क्रियाकलापों के द्वारा उसका वस्तुगत 
रूप नही पहचाना जा सकता तो माक्संवाद उसे पदार्थ मानने को तंयार 
नहीं है। हम किसी वस्तु या प्रक्रिया को अथवा वस्तुओं और व्यापारो के 
किसी समूह को पदा ये नही कहते वल्कि उसकी वस्तुगत वास्तविकता ही 
उसे पदार्थ के रूप मैं प्रस्तुत करती है। उसकी इस वास्तविकता को ही 
हम परीक्षा की कसौटी पर रख सकते हैं न कि उसके किसी विशेष क्रिया- 
कलाप को । उदाहरण के लिए, यदि हम चलती ट्रेन में बंठकर तेजी से 
दौड़ते खम्भों की गति का माप करते हैं तो गणना के आकड़े तब भी सही 
होगे जब हम ट्रेन को नही वल्कि पेड़ों को छोड़ता हुआ मानें । परन्तु ये 
आकड़े वस्तु के वास्तविक रूप की अभिव्यक्ति नही” करते । यदि अस्तुतः 
ट्रेन नहीं बल्कि पेड़ ही दोड़ते हैं तो प्रातः ६ बजे स्टेशन पर द्वेन 
को नहीं बल्कि पेडो को पहुंचना चाहिए । ऐसा कभी होता नहीं। और 
यदि हम दौड़ते पेड़ों की कल्पना के आधार पर गति सम्बन्धी कोई खोज- 
बीन करते है तो गाल बजाने के अलावा किसी ठोस परिणाम पर नहीं 
पहुँच सकते । हे 

पदार्थ की धारणा ही वास्तव मे मनुष्य को ज्ञान प्राप्ति की ओर 
प्रेरित करती है और यदि हम पदार्थ या वस्तु को मिस्या अथवा चेतना 
का प्रतिविम्ब मात्र मान बंठते हैं तो वैज्ञानिक खोजों की ओर से हमारा 
विमुख हो जाना सर्वथा स्वाभाविक है । 

लेनिन ने पदार्थ के सम्बन्ध में निम्नलिखित परिभाषा दी है : 

“पदार्थ बस्तुगत यथार्थ का इंगित करने वाली एक दाझंनिक परि- 
कल्पना है जो मनुष्य को उसकी संवेदनाओं से ग्राप्त होती है, और जो 
हमारी संवेदनाओ से स्वतंत्र रहते हुए उनके द्वारा अनुछत, फोटोचित्रित 
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और प्रतिविम्बित हीती रहती है ।'' 
(भौतिकवाद और अनुभव सिद्ध आलोचना) 
लेनिन की यह पदार्थ सम्बन्धी धारणा हमे वताती है कि वस्तु का ज्ञान 
प्राप्त करना चाहते हो तो वस्तु के स्वरूपो, उसके गुणृ-धर्मो के अध्ययन 
से प्रारम्भ करो न कि अपनी मनीगत धारणाओं और कपोल कल्पनाओआ 
से । यह धारणा मस्तिष्क की उन असाधारण क्षमताओं की ओर भी सकेत 
करती है जिसमे बहू विश्व की जटिल से जटिल समस्याओं तथा किया- 
कलापो को फादोचित्रित एव प्रतिबिस्वित कर सकता है और जो प्रकृति 
के अज्ञात एव गूढ रहस्यो का भेदन कर सकता है ।और यदि एकबार हम | 
यह मान लेते है कि पदार्थ ही आंदि और अनन्त है, वह अजर और अमर 
है उसका चाहे जितना रूपान्तर कर दिया जाय वह किसी न किसी रूप 
में विद्यमान रहेगा ही तो किसी सृष्टिकर्ता वी या ईश्वर वी केल्पना हो 
कितनी तुष्छ एवं उपहासास्पद हो जाती है ? यही कारण है कि उपनि- 
पदो से लेकर प्लेटो और बर्कले तक सभी दाशंनिको ने पदार्थ को अवास्त- 
विक और तुच्छ सावित करने का भ्रयत्न किया है। वे जानते है कि पदार्थ 
का ख्षण्डन व सके ही वे आत्मा या चेतना वो सबसे ऊचे आसन पर 
महिमामण्डित कर सकते हैं तथा रहस्यों से भरी दुनिया को और भो 
गहन रहस्यो से ढक सकते हैं। 
पदार्थ की घारणायें दो प्रकार की होती है। एक दार्शनिक तथा दूसरी 
वैज्ञानिक । दाश्मेनिक धारणा पदार्थ का बस्तुगत रुप में मानव चेतना से 
स्वतस्त्र जस्तित्व मे रहना है और इसमे क्सी प्रकार का परिवर्तन नही 
होता । परन्तु जहू तक वैज्ञानिक धारणा का सम्बन्ध है, वैज्ञानिक खोजों 
के आधार पर इसम परिवतंत हमेशा सम्मव होता है। उदाहरण वे लिए 
१८वीं सदी त्तद' विज्ञान परमाणु को अखण्ड और सूक्ष्मतम तत्व के रूप मे 
स्वीकार करता रहा है। परन्तु १६वी सदी में वैज्ञानिक खोजो दे वाद 
पता चला कि परमाणु में इलैक्ट्रोव नामक तत्व काम करते हैं और वह 
अन्तिम तथा सृक्ष्मतम इकाई नही माना जा सकता | इसके बाद वया या--- 
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अब्यात्मवादी पाखण्डियों मे शोर मचाना शुरू कर दिया। “देख लो, 
परमाणु अन्तिम इकाई नही रहा । उससे परे भी कुछ तत्व पाया गया है । 
उससे परे भी कुछ जरूर होगा औरअन्‍्त में तो महाशक्ति परमात्मा ही है। 
भौतिकवाद की अर्थी निकल गयी समझो, आदि ।/! हि 
विज्ञान यह दावा कभी नहीं करता कि उसने मातव-जीवन की सभी 
समस्याओं का समाघान कर लिया है- इस दिश्या में वह निरन्तर प्रयत्त- 
शील है और सफलतायें प्राप्त करता जा रहा है। फिर भी विज्ञान की 
प्रत्येक असफलता को द्वन्द्ात्मक भौतिकवाद के सिर पर लाठी की तरह 
इस्तेमाल करने में ये लोग कभी नही चूकते । 
विज्ञान की नित्य नई खोजो से पदार्थ का खात्मा नही हो जाता वल्कि 
पदार्थ सम्बन्धी हमारे ज्ञान की सीमा रेखा आगे की ओर खिसकती रहती 
है । कल हमारे ज्ञान की सीमा रेखा परमाणु था। आज इसैकट्रोन है। , 
कौर कल यदि हमारा ज्ञान अनुमवों से और भी अधिक समृद्ध हो जाएगा 
तब यह सीमा रेखा और अधिक आगे की ओर बढ़ जाएगी। इलेकट्रोन 
उतना ही नि.सीम है जितना कि परमाणु और प्रकृति नि:सोम है। 
पदार्थ की ग्रुणात्मक विविधता, उसकी बनावट और ग्रुण धर्मो की 
निःसीम विविधता के बारे में लेनित के विचारों का विज्ञान निरन्तर समर्थन 
करता जाता है। जब हम विश्व की विविधताओं का कारण जानना चाहते 
है तब हमें द्रव्पों के वास्तविक गुणधर्मों और आकार-प्रकार की जानकारी 
प्राप्त करनी चाहिए। वह प्रत्येक वस्तु द्रव्य है जिसकी यानिकी संहृति, 
अथवा विराम संहति होती है । मानव के चारों ओर के सभी दृश्य पिण्ड 
द्रव्यात्मक होते हैं॥ इन पिण्डो में अणु होते हैं ओर अणुओं में परमाणु 
होते हैं) इन सभी में अत्यधिक विविधता रहती है । परमाणुओं की बना- 
बट स्वयं बहुत जटिल होती है । उनमें प्रारम्मिक एवं मौलिक कण 
होते हैं। + 
वैज्ञानिक खोजों ने इसे सत्य प्रमाणित कर दिया है कि विश्व की कोई 
भी वस्तु और घटना स्थायी नही है । सभी कुछ बदलता रहता है। बुद्धि 
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सान्‌ लोग चकित रह जाते हैं कि प्रत्येक वस्तु इतनी तेजी से घुडदौड बयो 
लगा रही है और अपने विनाश तथा पुनर्जेन्म के लिए इतनी उतावली 
यर्यों है ? भारतीय दा्ंनिक धर्मकीति ने शायद इसीलिए कहा था कि-- 
“पदार्थ तो स्वेय चिलला-चिल्ला कर अपने आपको क्षण-भगुर और 
परिवरतेनशील बता रहे हैं। हम उन्हे कंसे कहे कि तुम चि२रूयायी एव 
अपरिवर्तनशञ्ञील हो २"! 5 
(प्वप घिल्लार घो भाषा पद्येते ननु के घपण्‌ ? ) 
दुनिया की हर. चीज बर्दल रही है । नये बह्याण्डो की रचनाओं की 
भूमिकायें तैयार हो रही हैं ओर पुराने ब्रह्माण्डो का रूप बदल रहा है। 
सूर्य की ऊर्जा शक्ति में परिवर्तत हो रहा है और नई ऊर्जा शक्तिपो के 
अतुल भण्डार नये सिरे से मुक्त हो रहे हैं। मनृष्य ने परमाणु शक्ति का 
भेदन कर लिया है तथा विज्ञान और कारीगरी की नई उपलब्धियों के 
जरिये सौरमण्डल मे अपनी गतिविधि तेज कर दी है। चन्द्रसोक उसके 
अग्निवाणों की मार के अन्तगंत है तथा सोरमण्डल के दूसरे नक्षत्रों वी 
उसने सुसगत जानकारी प्राप्त करनी शुरू कर दी है । 
भवसंदाद ने विश्व की इस चिरन्तन प्रक्रिया को समभने का एक 
अमोघ सेद्धान्तिक अस्त्र दिया है। विकास कौ प्रक्रिया एक मजिल से 
दूसरी मजिल तक, नीचे से ऊपर की ओर तथा अवनत से उन्नत दर्शा 
की ओर निरन्तर प्रगति करती रही है । प्रगति के अगली ओर बढते हुए 
कदम सपिल गति से निरन्तर आगे वी ओर चल रहे है तथा पहले के 
मुकावले मे दूसरा कदम कही अधिक गहन, सघन, समृद्ध और विविघता- 
पूण होता है । द्वन्द्ववाद वस्तुओ और व्यापारों के अन्दर घटित होने वाले 
जिया क्‍लापो तथा मूल कारणो की विवेचना करता है और उन प्रेरको का 
पता लगाता है जो परिवर्तत को इस क्रिया को दिशा एब निरस्तरता 
प्रदान करते रहते है । 
मावर्सवाद यह बताता है कि धरत्ती पर जौवन घारण कौ प्रक्रिया के 
लिए पहले भी सूर्य ने पपविरण की भूमिका तैयार को थी और आज मो 
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वही अनुकुल पर्यावरण पैदा करता है। सौर ऊर्जा के असर से पौधों की 
हरी पत्तियों के वलोरोफील में कार्बन-डाइ-आवसाइड विधटित हो जाती 
है । कार्वन को तो पौधा अपने में समा लेता है और आवसी जन, जिसके 
बिना मनुष्य सांस नही ले सकता, वायु में मिल जाता है । परिणाम स्व- 
. हप, का निक द्रव्य रसायनिक ऊर्जा के रूप में सौर ऊर्जा को जमा करते 
है जिसे मनुष्य उस समय प्रयोग में लाता है जब वह पौधों को भोजन या 
इंधन के रूप मे इस्तेमाल करता है। हरी पत्ती वास्तव में वह परी है जो सूर्य - 
लोक से ऊर्जा को चुरा कर लाती है तया पूरे वायुमण्डल मे उसे उदारता- 
पूर्वक बिखेर देती है। ऐसा करके वह सम्पूर्ण जीव जगत्‌ को जीवन के 
साधन प्रदान करती है। वह सूर्य किरण की महिमा और अपरिमेय शर्ति 
ही तो है जो र्सोईपर के चूल्हे से लेकर भीमकाय वाप्प इंजन तक और 
कलाकार की तूलिका से लेकर कवि की लेखिनी तक के लिए आवश्यक 
ऊर्जा का प्रबन्ध करती है । है 
यही कारण है कि माक्संवाद किसी” वस्तु विशेष और घटनाविश्ेष' 
को उसके एकाकी रूप में कभी नहीं देखता बल्कि उन तमाम घटनाओं 
तथा बस्तुओ के समुच्चय के रूप में अध्ययन करता है जो उससे सम्बन्धित 
हैं, उससे प्रभावित होती है तथा उसे प्रभावित करती हैं। ज्ञान प्राप्त करने 
की यह विश्वसनीय माक्संवादी प्रणालों है । >> 
“ अनन्त परन्तु सुनिश्चित नियमों ट्वारा संचालित भ्रकृति के साथ 
हमारा सदा ही गहरा सम्पर्क रहता है। यह गहराई उस श्रम के द्वारा 
सुनिइचित होती है जद हम जीवनोपयोगी उत्पादन के लिए प्रकृति के 
साथ सम्पर्क में आते हैं। श्रम के बिना मनुप्य जीवित नही रह सकता। 
इसलिए कि जीवन धारण के लिए सभी अनिवार्य बस्तुओं का उत्पादन 
श्रम के जरिये होता है ! श्रम को अधिक से अधिक लाभदायक और निरा- 
पद बनाने के लिए एक ओर तो मनुष्य प्रकृति के नियमों को समभते का 
प्रयत्व करता है और दूसरी ओर श्रम के लिए जरूरी साधनों का निर्माण 
और विकास करता रहता है । श्रम करते समय मनुष्य यह जानकर आश्चर्य 
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म रह जाता है कि जो पदार्थ एक दूसरे से सवथा भिन्न और यहा तक 
कि विरोधी प्रतीत होते है, उनम भी कुछ सामान्य नियम समान रूप से 
काम करते रहते है और उन सभी से कुछन कुछ अस्त सम्बन्ध बना 
रहता है। 
भौतिक जगत की वस्तुआओऔर व्यापारोमे आन्तरिक और बाह्म दोनों 
ही अम्तविरोध विद्यमान रहते हैं। क्न्तु स्वय वस्तु मे विद्यमान आन्तरिक 
अन्तविरोध हो प्रधान इसलिए होते है कि वह्‌ विकास के लिए निर्णायक 
हैं, चे विकास के भुख्य ख्ोत्त हैं। मावसंवाद पदाथ की स्वगति भ्षर्थात 
उसकी आन्तारिंक गति को ही गति मानता है जिसको प्रेरक शक्तियाँ 
अथवा आविग स्वय विकासशील वस्तुओ ओर व्यापारा के अन्दर निहित 
रहते है । पदार्थों की अन्योन्य क्रिया, तरग और कणिका सम्बन्धी युणधर्म॑, 
आकर्षण और विवरण वी दाक्तिया, परिषाचन और विपाचन, उपचय 
तथा अपचय और शरीर तथा अन्य वार्यों मे विकास के खोत के रुप मे 
जो जियायें झास्वत चलती रहती हैं वे वाहुरसे पंदा नही वी जाती बल्वि' 
पदार्थ का स्वभाविक गुण धर्म हैं ! द्वन्द्वात्मक' भी तिक्वाद पदार्थों के इन्ही 
आन्‍्तरिक अन्तविरोधों का विविधतापूर्ण अध्ययन करता है और उनका 
चास्तविक स्वरूप समभने का प्रयत्व करता है । 
आन्तरिब अन्तविराध वस्तु के विकास के लिए मुख्य खोत इसीलिए 
माने जाते है कि थे स्वथ वस्तु के रूप वा निर्धारण करते हैं और वस्तु 
उनसे सर्वेवा अभिन्न होती है! यदि ये आन्तरिक अन्तविरोध नही हैं तो 
यह मान लेना चाहिए वि. वह वस्तु भी नही है ! उदाहरण के लिए, जब 
हम परमाणु कौ चर्चा करते हैं तो अन्योन्य क्रिया वे बिना, धन भवेशित 
नाभिर और ऋण जवेशित इलेक्ट्रोता दे संघर्ष दे बिना नतो परमाणू 
का अस्तित्व माना जा 4477 है प्नवी जा 
सबती है। इसी प्रकार, 
हैं तो शरीर मे चलते वाली है न्‍ीमन्न त्रियालीस्‍भ्ररिपाचन विपूर्चत 
उपचय तथा अपचय की 
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कर सकते । 

किसी वस्तु पर पड़ने वाले सभी वाह्म श्र भाव सदा उसके अन्तनिहिंत 
अन्तविरोध द्वारा निर्धारित होते हैं। सामाजिक विकास के स्रोत भी 
स्वयं समाज के अन्दर ही होते हैं और वाहर से उसे थोपा नहीं जा सकता। 
यही कारण है कि जब सामाजिक विकास की स्वाभाविक गति को रोक 
कर प्रतिक्रियावादी घक्तिया समाज को समाजवाद की ओर जाने से 
रोकती है और जबरदस्ती किसी प्रतिक्रियावादी आथिक ढांचे को समाज 
पर थोपती हैं तो वह ज्यादा दिनों तक नहीं चल प्राता। अन्त में उसका 
पतन हो ही जाता है। 

इसी प्रकार, यदि समाजवाद की स्थापना के लिए समाज की आन्त- 
रिक प्रवृत्तियां जयवा आल्तरिक अन्तविरोध परिषवव नहीं हैं और केवल 
कुछ लोग अपनी बौद्धिक तरंगों पर भूल कर समाजवाद की स्‍्यापनों का 
प्रयत्न करते है तो विफल हो जाते है | समाज अपने आल्तरिक अन्त 
विरोधों का ही अनुसरण करता है, किसी वाहरी व्यक्ति की इच्छाओं का - 
नहीं। माव्सवादी क्रान्तिकारियों में और अराजकतावादियों में यही 
मुख्य अन्तर है। मावर्सवादी समाज को क्रान्ति के लिए तेयार करते हैं 
और इसीलिए कभी धैय॑ं नही खोते, जबकि अराजकतावादी, सामाजिक 
चेतना और परिस्थितियों की परवाह किये बिना, अपनी इच्छाओं को 
जबरदस्ती समाज पर थोपते हैं । वे असफल होने पर हिंसा तथा तोड-फोड़ 
का सहारा लेते हैं । ये लोग आसानी से प्रति-क्रान्ति की गोद में जा 
बैठते हैं। पूरे ससार का यही अनुभव है। 

कुछ लोग आन्तरिक अन्त्विरोध को निर्णायक नहीं मानते बल्कि 
बाहय अन्तविरोध को ही मुल्य मानते हैं ! उनका कहना है कि मानव- 
जाति प्रकृति की शक्तियों के,साझ जीवन के लिए किया गया संघर्ष बाह्य 
अन्तविरोध है और यह स्वाभाविक: तथा निर्णायक है।“इसका स्वागत 
किया जाना चाहिए । परन्तु जहा तक मजदूर और पूजीपति वर्ग या 
भूस्दामी और किसान वर्गों केवीच चलने वाले आन्तरिक संघर्षों का 
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सवाल है, इसे वे अस्वाभाविक और जनावश्यंक मानते है। प्रसन्‍्तु जिस 
अम्ताज मे व्यक्तिगत सम्पत्ति का अस्तित्व है और उसके माध्यम से अन्य 
कोपक वर्ग बहुसख्यक शोषित वर्गों का शोषण करते है, वहा कठोर वर्ग 
संघर्ष न केवल झोपितो को सामाजिक न्याय दिलवाने के लिए आवश्यक 
है दहिक सामाजिक प्रगति के लिए भी अनिवार्य है। जो सामाजिक बचर्ते 
और अजित निधि समाज के हाथो में पहुँच कर भविष्य में आथिक 
नियोजन की सफलता के लिए महत्वपूर्ण विनियोग वे काम जा सकती हैं, 
से दरऐेपणुपुर्ण ब्यवस्थए रे पल्तीप्रियो करे व्यक्तिणत ऐणएए से नष्ट हरी 
रहती हैं। अत सामाजिक विकास के लिए आत्तरिक वर्ग सघपें 
अनिवार्य द्वो जाता है । 


सावसंवाद का विकास 


दर्शन और विज्ञान के रूप में मायसंवाद अचानक्‌ पंदा नहीं हुआ + 
वर्ग संघर्ष के विज्ञान के रूप में तथा प्रकृति और समाज के प्रति विश्व 
दृष्टिकोण के रूप में उसका धीरे-धीरे विकास हुआ है। मजदूर वर्ग 
के महान्‌ नेता और विचारक काल मावसे (१८१८-१ ८८३) तथा 
फ्रेडरिक एगेल्स (१८२०-१५६५) मावसंवादी दर्शम के संस्थापक थे । 
परन्तु यह सोचना पूर्णंतया अवैज्ञानिक है कि यह दर्शन उन असाधारण 
मेधावी महापुरुषों के मस्तिप्क का फल भर है। यह उस युग के विशेष 
लक्षणों का प्रतिफल एवं परिणाम है जिसमें महापुरुष पैदा हुए थे । ५०० 
वर्ष पहले की सामाजिक व ऐतिहासिक परिस्थितियों में पैदा होकर मावर्स 
ओर एगेल्स भी मावसंवाद को जन्म नही दे सकते थे । 

१६वी सदी के मध्य तक कुछ देशों मे पूंजीवाद ने सामन्तवाद का 
स्थान ले लिया था। इससे पैदावार के साधनो में तथा पैदावार में अभूत- 
पूर्व प्रगति हुई । 

पूजीवाद ने ऐसे वर्ग को भी जन्म दिया जिसे भविष्य में पूजीवाद 
का तख्या पलटना था और समाजवाद की विजय-पताका फहरानी थी। 
चह था ऋन्तिकारी सर्वहारा वर्ग । समस्त सातवीय अधिकारों से बचित 
और उन्‍नततम पंदावार के साधनों से काम लेने वाला सर्वहारा वर्ग अपने 
अस्तित्व की रक्षा के लिए पूजीपतियों के खिलाफ कटृतम संघषों में लगा 
हुआ था । पूजीवाद के विरुद्ध,सवहारा का संघ मानव इतिहास में सबसे - 

कदु और सबसे स्पप्ठ वर्ग संघर्ष था। मजदूर वर्ग वेहतर अवस्थाओ, 
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उच्चतर मजदूरी और अल्पतर कार्यकाल के लिए लगातार सधर्ष कर 
रहा था । परन्तु उसके संघर्ष असगढित और स्वय-स्फूर्स थे । मजदूरों को 
यह भी पता नही था कि उनवे सघर्पों का जन्तिम लक्ष्य कया है और उनके 
सघपं उन्हें किस मजिल की ओर अग्रसर बर रहे हैं । उन्हे यह्‌ भी पता नही 
थाकि कितिउयायों वा सहारा लेकर ये अपने वर्म शत्रु को पछाड सकते है । 
प्रत्येक” बडे सधये में मिलते वाली असफलता से निराध्त होने के बजाय 
दे यह सोचने को वाध्य थे कि प्राजय का कारण क्या है तथा वर्म अत्रु 
विजयी कंसे हो जाता है ? इस उधेडबुन में उन्हे पूजीपतियो के 'झास्त्र' के 
मुकाबले म अपने 'झास्त्र' वी आवश्यकता अनुभव होती थी जो उन्हे यह 
बता दे कि सामाजिक विवास के नियम क्या है, पूजीचाद फंसे सामन्‍्तवाद 
वो पछाड़ सका और वे स्वय भी वर्ग शनु को विस तरह पछाड सकते है ? 
इस प्रकार, वर्ग सघ्पों के मव्य सवं हारा वर्ग को अपने स्वरूप का 
ज्ञान हुआ। उसने यह समझ लिया कि यही वह सामाजिक शक्ति है णो 
अन्त में पूजीवाद की कब्र खोदेगी और समाजवाद की स्थापना करेगी । 
सर्वहारा वर्भ के जानदोलन ने स्वय ही उस दर्शन का विवास कर दिया, 
जिसने पूजीवाद के विरुद्ध तथा समाजवाद वी स्थापना के लिए सधप 
को दिशा प्रदान को । 
इतिहास ने माक्स और एग्रेल्स की लेखिनी एवं प्रतिभा को बह 
अवसर प्रदान किया जिसमे माक्संवाद निखर कर सामने आया और 
इन दोनी भहापुरुषो को अमर बना दिया । मावसंवादी दर्शन--इन्द्वत्त्मक 
और ऐतिहासिक भौतिकता के विकास की यही पृष्ठभूमि है । 
परन्तु स्वहारा के वर्ग सघर्पों वे अलावा यदि प्राइतिक रविज्ञान, 
जीवशास्त्र, पदार्थ विज्ञान, रसायनज्ञास्त्र एव दाशतिक चिन्तन परम्प- 
राओ मे पुरानी रूढिया तोड देने बाली खोजें तथा अनुसधान न हुए होते 
तो भी मावसवादी दर्शन का विकत्त न हो पाता । १६दी सदी मे प्रपतिक 
विज्ञान ने असाधारण उन्नति की) विश्व की उत्पत्ति सम्बन्धी नयी 
कश्पनाओं ने पुराने अन्ध विश्वार्सो की दीवार ढा दी। अब पृथ्वी और 
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सौदरमण्डल चिरन्तन नही रह गये थे वल्कि पदार्थ के दीर्घकालीन विकास 
के परिणाम भर थे । इसके बाद भूगर्भ विज्ञान का- आविष्कार हुमा 
जिसके अनुसार पृथ्वी की परतों का अध्ययन करके बहुत से छिपे हुए 
रहस्यों का पता लगाया जाने लगा । 
इसी प्रकार, भौतिक झास्त्र, रसायन शास्त्र, जीवशास्त्र तथा पदार्य 
विज्ञान ने एक के बाद दुसरे प्राकृतिक नियमों को खोज-खोज कर प्रकट 
करना शुरू कर दिया। नि 
इस बीच में प्राकृतिक विज्ञान में तीन महत्वपूर्ण खोजें हुईं जिनका 
माक्सवाद के विकास पर गहरा प्रभाव पड़ा । पहली ऊर्जा के संधारण 
ओर परिवर्तन के नियम की खोज । दूसरी, जीवित शरीर की को शिकाओं 
की संरचना के सिद्धान्त का पता लगाया जाना और तीसरी, डारविन के 
विकासवाद के सिद्धान्त का आविष्कार । है 
ऊर्जा के संधारण की खोज तीन अलग-अलग वैज्ञानिकों ने अलग 
अलग काम करते हुए की थी। वे थे रूस के लोमोनोसोव, जमंनी के 
मायेर और ब्रिटेन के जूल। इस सिद्धान्त के उदय के बाद विश्व की 
भौतिक एकता एवं पदार्थ और गति की अनइव रता के सम्बन्ध में -सन्देह 
करना कठिन हो गया । इसी से इस सिद्धान्त की भी खोज हो_ गयी कि 
पदार्थ और गति गुणात्मक रूप से विविघतापूर्ण हैं, परिवर्तनशील है ओर 
एक रूप का अन्य रूप में सन्‍्तरण सम्भव है ।4_ 
इसी प्रकार, जीवित ऊतको की कोशिकीय स रचना के सिद्धास्त की -९ 
स्थापना भी विभिन्‍न देशी के वैज्ञानिकों ने अलग-अलग की थी। रूसी 
वनस्पति विज्ञानवेत्ता गीपोनिकोव, चैक वनस्पति द्ास्त्री पुकिने तथा 
जर्मन वैज्ञानिक इलेडेन और स्वान ने इसका विकास किया या। प्रत्येक 
जीवित एवं जटिल प्राणी की बुनियाद एक भौतिक तत्व पर टिकी होती है 
जिसे कोप्म कहते है | उन्हींने वताया कि कोश परिवतेंनशील है और इसी 
आधार परजीवों के विकास को सही समम हा सिल द्वोने की राह मिलती है। 
महान्‌ ब्रिटिश वैज्ञानिक चाल्स डावित ने इन अन्ध-विश्वासों का 


है. + 


सदा के लिये अत कर दिया कि वनस्पतियों और पशु पक्षियो वी जातिया 
आकस्मिक एवं अकारण हैं, उनका किसी चीज से सम्बन्ध नहीं, उन्हें 
ईदवर मे बताया है और दे अपरिवर्तनशील हैं। उन्होंने सप्रमाण यह 
सिद्ध किया कि जटिल और उच्चतर जीव सरल तथा निम्नतर जीवों से 
बने है। वे देवी इच्छा द्वारा नही वल्कि स्वय प्रकृति में निहित प्राकृतिक 
प्रबरण के नियमों की क्रिया से निर्मित हुए हैं। डाविन ने यह भी सिद्ध 
किया कि स्वय मनुष्य भी जीवित पदार्थ के दीर्घ-विकास का फल है। 
इस सिद्धान्त ने दन्द्/त्मकता के सिद्धान्त वो अर्थात्‌ निम्नतर तथा सरल 
से सरल जीवन वे विकास वी प्रत्रिया पर प्रकाश डाला 


मार्क्सवाद की विशेषता 


इस समय सामनन्‍्तवादी और पूजीवादी विचारधाराजो का दीवाला 
निकल चुका है । वे विश्व जनमत को प्रे रणा देने मे असमर्थ हैं ॥ एक समस्या 
का समाधान हो जाता है तो दूसरी दस जटिल समस्‍यायें नयी खडी हो 
जाती हैं, जिनका बोई समाधान नही मिल पात्ता । परन्तु मावसंबाद ऐसी 
विचारधारा है जो साफ-सुधरी और उलभतो से दूर है। विज्ञान बी, 
प्रत्येक खोज उसकी सत्यता प्रमाणित करती है | वह आज की समस्याओं 
पर न केवल गम्भी रता से विचार करता या समाधान पेश करता है बल्कि 
भविष्य के लिए मार्ग दिखाता है। यह दावा दो बातो से पुष्द होता है । 
एक तो पूरे ससार के सामन्तवादी, पूजीवादों ओर सभी प्रतिक्रियावादी 
माद्संवाद को ही अपना मुख्य प्रतिदन्द्दी मानते हैं, अपने सतभेदा को 
भुला कर मावसंवाद पर वीचड उछालते के लिए एक हो जाते है । दूसरे, 
सामस्तवाद तया पूजीवाद दे घेरे को तोडने मे मानव-जाति ने जब सबसे 
पहली सफलता प्राप्त वी तब उसके हाथो मे माक्सवाद का ही भण्डा था । 
महू सोदियत संघ मे १६१७ वी जक्‍्तूवर त्रान्ति मे देखा गया। 

परन्तु हमे यह नही मान लेवा चाहिए कि ससार में इस समय बेवल 
दो ही विदारधारायें हैं--अर्थात्‌ माक्सेवाद विरोधी प्रतिक्रियावादी 
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विचारधारा और क्रान्तिकारी मावसंवादी विचारचारा। एक तीसरी 
विचारधारा भी है जो वनावटी माक्संवाद की है और व्यवहार में प्रति- 
क्रिंयावादी है। इस प्रतिक्रियावादी विचारधारा का निराकरण सधर्षों 
की अग्निपरीक्षा और अनुभवों की कसौटी पर होता है) 

मार्वर्सवाद के सम्बन्ध में यह,धारणा, भ्रामकहै कि मार्क्स, एंगेल्स और 
लेनिन की रचनाओं के अध्ययन मात्र से मावसंवाद का ज्ञान हो जाता है। 
यह तो आवश्यक है ही, परन्तु इसके साथ वर्ग जागरूक सर्वहारा वर्ग के 
मुक्ति सधर्षों में सक्तिय भाग लेने से मछ़संवाद का वास्तविक बोध होता 
है। मावसंवाद एक ही समय पर सिद्धान्त और व्यवहार दोनों हैं। लेनित- 
का यह्‌ विश्व-विस्यात मुहावरा कि ऋन्‍्तिकारी आन्दोलन क्रान्तिकारी 
सिद्धान्त के विना नही चलता, का साथ ही यह भी अर्थ है कि क्रान्तिकारी , 
पिंद्धान्त क्रान्तिकारी आन्दोलन के बिना नहीं चलता । यह सिद्धान्त 
समाज की भाति व्यक्तियों पर भी लागू होता है । जो लोग क्रास्तिकारी 
आसन्दोलनो में भाग नही लेते वे केवल पुस्तकें पढ़-पढ़ कर मावसंवाद के 
पण्डित नही हो सकते । 

आम तौर पर ऋ्तिकारी सर्वहारा आस्दोलनों में सर्क्िय भाग लेना 
ही वह अग्नि परीक्षा है जिसमें वतावटी माक्सवादी पाण्डित्य को भाडा-' 
फोड़ हो जाता है और खरा पाण्डित्य निखर कर सामने आ जाता है। 

परन्तु इसका यह अर्थ नही है कि केवल आन्दोलनों में भाग लेने मात 
से कोई व्यकित अच्छा मावसवादी हो सकता है। इसके लिए माक्सवाद . 
के तीनों सस्यापको के ग्रन्थों का गंम्भी र अध्ययन प्रत्येक अवस्था में अनि+ 
वार्य है। केवल व्यावहा रिक ज्ञान हमें खरा माक्सवादी नही बनाता । 

* जब हमसे यह प्रइन पूछा' जाता है कि मावसवाद वया है तंव आर 
तौर पर मे मावसंवादी इस प्रकार के उत्तर देते हैं कि जिसमे माक्संवाद 
के किसी एक ही पक्ष या दृष्टिकोण पर वल दिया जाता है ।उसके सामा* 
जिक, आशिक, राजनेतिक, सांस्कृतिक या आध्यात्मिक मत पर एकांगी 
जोर देना ठीक नही है। मावसंवाद प्रकृति औरसमाज केप्रति एक विशेष 
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प्रकार के चिन्तत तथा दृष्टिकोण का सलाम हैऔर यह दृष्टिकोण एकागी 
नही बल्कि सर्वांगीण है। उदाहरण के लिए, कोई आदमी समाजवाद या 
साम्यवाद को ही मावर्सवाद कहकर पुकार सकता है। वह राज्यहीन या 
अनीदवबरबाद को मावसवाद कह सुकता है। अरन्तु ये सब एकागी धार- 
णायें हैं। मार्व्सवाद को चिश्व की रचना, उसके विवास जौर मरण से 
लेबर विश्व तथा व्यक्तियो की छोटी से छोटी घटनाओ तथा हिंताहितो 
के सम्बन्ध मे कहना है। वह केवल निर्णायक रूप में कहता ही कहता 
नही है बल्कि विश्व एव समाज को बदलता भी है। बदलने के लिए वह 
«विश्व समाज की विवेचना करता है। इस प्रकार, माक्सवाद एक नया 
बिश्व-दृष्टिकोण है । मावसवाद अनुमानित ती रदाजी करने वाला सिद्धात 
नहीं और नही वह रहस्पवादी वेदान्त है वह्‌ प्रकृति और समाज के 
दग्द्वात्मक भौतिकवादी स्वरूप को प्रतिपादक दर्शन है जिसमे कसी 
कपोल या रहस्यवादी वितण्डावाद की कोई गुजाइद नही है । 
इसके अलावा, माक्सं वाद और दूसरे दर्शनों में भुल्य अन्तर उसका , 
विश्व दृष्टिकोण होना ही नही है | वह्‌ तो प्राय सभी या बहुत से दर्शनों 
का है। इसकी मुख्य विशेषता विश्व और समाज को बदलना है। और 
इसीलिए यह दर्शन केवल स्वाध्याय मण्डल न होकर परिवर्तन का दर्शन 
है। इसी के लिए लेनिन ने माक्सवाद की व्याख्या करते हुए उसके तीन 
आधारभूत सिद्धास्तों पराविशेष बल दिया है । वे है--दर्शन, अर्थशास्त्र 
और समाजवाद | परन्तु ये तीनो साथ-साथ या एक-एक करके भाक्सवाद 
नही है। ये सब मिलकर मारक्सवाद हैं। समाज के सम्बन्ध भे आथिक 
ढाचे को ही उसका मूलाधघार माना गया है । इसोलिए, म़र्स ने अपनी 
ऐतिहासिक रचना 'पूजी' मे सबसे अधिक जोर उत्पादन को आशिक 
पद्धत्ति पर ही दिया है । हज हा 
परन्तु उत्पादन की आथिक पद्धति की विवेचना माक्सवाद केवल 
अथंशास्त्र के दृष्टिकोण से नही करता ! उंसुके सामने मुख्य समस्या राज- 
नैतिव, राज्यसता और वर्ये सघर्ध को ही रहती है जिसके द्वारा सर्वहारा 
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स्वयं को तथा पूरी मानव जाति को पूंजी की दासता से मुक्त करता है। 
यद्यपि यह सही है, जैसा कि पहले खण्ड में कहा जा चुका है, मावर्स- 
बाद को तोड़-मरोड़ कर पेश करना या उसे बदनाम करना आज के प्रतिं- 
क्रियावादियों का मुख्यसैद्धान्तिक हृधियार वन गया है। हम उन विवादों 
में न पड़कर केवल इतना कहना चाहते हैं कि माव्संवाद एक आविक 
दृष्टिकोण का सिद्धान्त है। यह पूंजीवादी उत्पादन प्रणाली का आलोचक 
है और आधथिक विकास के नियमों की खोजबीन करता है। फिर पूंजी: 
बाद क्‍या है ? वह ऐसी उत्पादन प्रणाली है जिसमें सर्वहारा और आम 
जनता का शोपण किया जाता है। इसमें अतिरिक्त मुल्य पैदा किया जाता 
है जिसे पूजीपक्षि मुनाफा कहकर पुका रता है। पूजीवाद चाहे जिस रूप ८ 
में सामने आये और चाहे जो आकार धारण करे, उसके इस मौलिक हूप 
में कोई भी अन्तर पैदा नही होता । मावर्स ने पूजीवादी आधिक प्रणाली 
के नियमों का पता यह सोचकर मही लगाया कि एक वैज्ञानिक खोज के 
लिएं ऐसा करना आवश्यक था । सर्वहारा वर्ग को पूंजीवाद बाय तख्ता 
उलटने की शिक्षा] देने के लिए ऐसा करना आवश्यक था । 
संसार में पहली बार जब सोवियत-संघ में पूजीवाद उखाड़ कर 
फेंका गया और अभूतपूर्व तीव्रता के साथ वहां आधिक शक्तियों का 
विकास हुआ तो विश्व को यह समभने में देर नही लगी कि अतिरिक्त 
मूल्य या मुताफा आथिक शक्तियों के विकास में कितनी वड़ी बाधा है? 
मानव रामाज के इतिहास की विवेचना भी माक्संवाद आधिक शक्तियों 
के विकास के आधार पर ही करता है । 
परम्तु माकर्स और एंगेल्स की शिक्षाओं में यदि लेनिन के योगदान 
की उपेक्षा कर दी जाती है तो पूजीवादी विचारको के: लिए माव्संवाद 
में तोड़मरोड़ पैदा बरने की बाढ़ को रोका नहीं जा सकता। इसीलिए 
मा्सवाद-लेनिनवाद के नाम से उसे पुसारा जाता है । परस्तु अज्ञानता- 
पूर्कक बुछ सोग माउस वाइ-लेनिनवाद को इस तरह प्रस्तुत करने हैं-- 
माजस भर एंगेस्स दया उनशा दर्शन मामसंवाद। सेनिन और लेनित 





डरे 


माकसवाद-लेनिनवाद । यह परले सिरे का बेहुदापत है। इसमे सन्देह्‌ 
नही है कि तेनिन का मावस बाद में सबसे बडा योगदान हे । और मावसे 
तथा एगेल्स की भाति ही वे मावसेबाद के प्रामाणिक महाँप माने जाते 
हैं। परन्तु इसके बावजूद लेनिन जीवनपर्यन्त अपने आपको भावसंवादी 
कहते रहे और अपने आपको उनका अनुयायी बताते रहे । 
मावसवाद-लेनिनवाद की भाति ही दुछ लोग ढ्न्द्वात्मक भोतिकवाद 
और ऐतिहासिक भौतिकवाद को भी तोड मरोड कर पेश करते है। 
उदाहरण के लिए, ऐतिहासिक भोतिकवाद को हम हन्द्रात्मक भौतिव- 
बाद के घुकावले में खडा नहीं वर सकते। इसलिए कि दन्द्वात्मक« 
भौतिववाद मापसवाद का विश्व दृष्टिकोण कह कर पुकारा जाता है। 
परन्तु विश्व का अभिप्राय भ्रकृतिं और समाज दोनो से है। इसलिए जब 
हम द्वन्द्वात्मत भौतिकवाद की चर्चा ब्रते हैं तो प्रकृति और समाज मे 
मम व रने वाले नियमो के सम्बन्ध भे बात करते हैं। अन्तर केवल इतना 
है कि जब हम मावसंवाद का प्रद्नति पर लागू करते हैं तो वह दन्द्रात्मक 
भौतिकवाद और जब हम उसे सामाजिक विज्ञान क॑ रूप से प्रयोग मे लाते 
हैं तो वहऐतिहासिक भौतिववाद वहलाता है । 
मावसवाद बी सबसे बडी विशेषता उसके विश्व दृष्टिकोण और 
सिद्धान्त में एक्रूपता है। सबसे पहले वह प्रद्नति और समाज के द्वन्द्वात्मक' 
झवहप थो सनभने का प्रथत्त करता है। दूसरे, वह समाज के विकास 
सम्बन्धी तियमो वा सार समझने का प्रयास करता है । वह उन सौतिव' 
परिस्यितिया का अध्ययन करता है जो उसे गति देते हैं और निग्रामक 
है। तीसरे, वह पूजीवादी समाज के चोखटे में सर्वहारा वर्ग गो ऐतिहा- 
सिक भूमिया का अध्ययन व रता है और नये समाज के उत लक्षणा का 
अध्ययन व रता है जो सर्वहारा वर्ग दी मुक्ति के उपरान्त उदय होते हैं। 
श्च्सी सैद्धान्विक समक का यह फर है दि यूजीदादी व्यवस्था से 
संघर्ष वरने बाला अत्येद व्यक्ति यह जानता है कि पूजीवाद के स्थान 
पर समाणवाद वी स्यापना मादसंदाद की इतिहास सम्भृत परम्परा है। 


कक 


झावागमन का सिद्धान्त 


भारतीय दाशंनिकों ने आवागमन का सिद्धान्त केवल आत्मा के 
»साथ जोड़ा है । उनका कहना है कि कर्मों का फल भोगने के लिए आत्मा 

मिन्‍न-भिन्‍न यौनियों में वार-बार जन्म लेता है, वा र-बार आता है और 
बार-बार जाता है। जब उसे वास्तविक बोध हो जाता है, संसार की - 
माया अथवा असत्य समभ लेता है तो मुक्त हो जाता है, बह दुवा रा जन्म 
नही लेता | वह आवागमन के चक्कर से निकल जाता है । भारत के सभी 
आस्तिक दा्ंनिकों ने दर्शनशास्त्र का अन्तिम लक्ष्य यही भाना हैकि 
मानव को मुक्त कर दे। सब दार्शनिकों में यही होड़ रही है कि मुक्ति 
दिलाने का किसका मार्ग आसान और सही है । इस प्रकार, ये दाशंनिक ' 
जीवन के बाद की समस्याओं पर विचार करते रहे, जीवन की समस्याओं 
पर नही। अतः सभी प्रत्तिद्ध भारतीय दर्शन जीवन के नहीं, प्रत्युत्‌ मृत्यु के 
दर्न है । द 

ये दा निक आत्मा को नित्य मानते थे और इसी लिए उसके जीवन- 
मरण का नाम उन्होने आवागमन 'रखा था । परन्तु कितना अच्छा होता 
यदि वे प्रकृति एवं मूल तत्वों को भी नित्य मान लेते और उनके विनाश 
तथा जन्म को आवागमन के नाम से पुकारते ! यह बात सच्चाई के 
अधिक नजदीक होती जब कि पहली वात का सच्चाई से कोई सम्बन्ध 
नही है | माक्संवादी दर्शन और आधुनिक विज्ञान के अनुसार द्॒व्यों के 
अणु और मूल तत्व नित्य हैं। वे कमी नण्ट नही होते । जिसे उनका विनाश 
समझा जाता है, वह वास्तव में विनाझ नही है, बल्कि उनका रूपान्तरण 


रेत 


है यानी एक रूप के स्थान पर दूसरा रूप अपना लेना है । 
इन भारतीय दार्शनिको के अनुसार जैसे आरमा मनुष्य, घोडा, 
खरगोश ज*र भैंस आदि की योनियो मे जन्म लेकर भी एक ही रहती है, 
उसी भाति नित्य तत्वी का कभी विनाश नहीं होता | वे एक रूप का 
परित्याग करके दूसरे रूप भे चले जाते हैं। जैसे जल दो तत्वों के मिलने 
से बनता है। वह स्वतत्र पदार्थ नही है । हाइड्रोजन और आवसीजत के 
विशिष्ट सयोग से उसकी रचना होती है। इन दोनो तत्वो वे' अलग कर 
देने से जल नष्ट हो जाता है। परन्तु जल के दो दूसरे रूप हाईड्रोजन 
भर भावसीजन नष्ट नही होते । वे बने रहते हैं। केवल जल का रूप 
चदल जाता है। परन्तु कहानी का यही अन्त नही हो जाता है। हाई- 
ड्रोजन और आक्सीजन मूलतत्त्व होते हुए भी बदले जा सकते हैं भौर बदले 
जाते हैं | हाईड्रोजन को आवसीजन के रूप भे- और उसे हाईड्रोजन के 
रूप मे बदला जा सकता है । वेचल रहस्य इतना जानना जहूरी है कि 
जिस रासायनिक प्रकत्निमा से जल का खूपान्तर होता है, वह भ्रक्रिया 
हाईड्रोजन के परमाणुओ की जब आवसीजन के परमाणुओं में वदले 
जाने के लिए अयोग मे लाई जाती है तो पहले की भाति आसान महीं 
रहती, वह जटिल हो जाती है । हु 
अतएव, जेंसे आत्मवादी दाश निक आत्मा को नित्य भान कर जन्म- 
मरण वो आवायमन के नाम से पुका रते हैं, उसी तरह, मार्सवादी भूल 
प्रकृतिकों नित्य मानते हैं और वस्तुओ वे जन्म तथा मरण को उनके रूप 
भा बदला जाना, रूपान्तर या आवागमन मानते है। किसी भी वस्तु का 
विनाश नही होता और सत्तार वी प्रत्येक चस्तु पःरेवर्तनशील है। जो 
बदलता नहों, उसका जन्म ही अब तक नही हुआ | 
जहा तक आत्मा का सम्वन्ध है उसके बारे मे काफ़ी कह जा चुका 


है और उसके "स्वाभाविक गुणो ने संम्बन्ध में भागे के जध्यायों म कहा 
जाने वाला है । - 


रे६ 


परिमाणात्मक परिवर्तन से युणात्मक परिवर्तन 


हम अपनी ही आंखों के सामने एक वस्तु से दूसरी वस्तु का निर्माण 
देखते हैं । ऐसा प्रतीत होता है जैसे निरन्तर दौड़-घूप और उधल-पुथत मे 
लीन प्रकृति और उसका छोटे से छोटे मूल तत्व कहीं थमने का नाम ही 
नहीं लेते है और पूरा संसार तथा ब्रह्माण्ड उत्पादन एवं विनाश की द 
अनन्त लीला में फंसा हुआ है । उत्पाद-विनाश की इस अन्तहीन तथा 
“उच्छूद्वुल' लीला में चाहे जितनी उच्छूद्वुलवा एवं मियमहीनता प्रतीत 
होती हो, परन्तु एक अदूठ नियम सर्वत्र दृष्टिगोचर होता है, वह है 
परिमाणात्मक परिवर्तन से गुणात्मक परिवर्तन । यह भोतिक जगत के 
विकास का अखण्ड एवं सावंजनिक नियम है और इसमें किसी अपवाद के 
दूँढ़ने की आशा निर्थंक है । 
इतना ही नहीं, द्रव्यों की एक अवस्था से दूसरी अवस्था में सन्तरण 
की प्रक्रिया भी परिमाणात्मक परिवतेन से ही तय होती है। जैसे एक 
ही वस्तु के ठोस रूप के स्थान पर द्रव्य रूप में तथा उसके बाद चाष्प या 
गैस के रूप मे बदल जाने की प्रक्रिया परिमाणात्मक प्रिवर्तत के बाद 
ही सम्भव होती है। वस्तु से दूसरी वस्तु बनते ही उसके ग्रुण धर्म भी 
बदल जाते हैं। जंसे पानी में नमक या चीना घुल जाती है परन्तु उसी से 
बने वर्फ़ या भाष में वे नहीं घुलते । 
यह परिवर्तन रासायनिक प्रक्रियाओं में ज्यादा आसानी के साथ देसा 
जा सकता है। रासायनिक तत्वों के गुण उनके परमाणुओं के अनन्‍्तरना मिकीय 
घन-आवेश की मात्रा (परिमाण) पर निर्भर करते हैं । यदि विश्वेप सी मा 
तक ही अस्तर्नाभिक्रीय आवेद् में परिमाणात्मक परिवतंन होता है तो 
उसमें किसी प्रकार का गुणात्मक परियतंन नहीं होता है अर्थात्‌ एफ वस्तु 
से दूसरी वस्तु के रूप में निर्माय गहीं होता। परन्तु जब परिमाणात्मक 
परिवतंन एक निश्चित सीमा से आगे बढ़ जाता है तो पुरानी वस्तु के 
गर्म से मई वस्तु कर जस्म द्ोदा है-इसे गुणात्यक परिवतन बहते हैं। 
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उदाहरण के लिए-रेडियो सक्रिय विधटव के दौरान यूरेनियम 
नाभिक जैसे-जैसे परारमाणविक भार और भावेश खोता जाता है 
वैसे-वैसे वह गुणारमक रूप से नये तत्व मे बदलता जाता है। वह सीसे के 
रूप में बदल जाता है। सामान्यतया, रसायनश्ञास्त्र वह विज्ञान शास्त्र 
है जिससे हम वस्तुओ पर परिमाणात्मक परिवर्तनों के प्रभाव तथा उनसे 
ग्रुणात्मक परिवर्तनो के रूप वा अध्ययन व रते हैं। उदाहरण के रूप भे, 
आवसोजन के जणु वो सोजिए | उसमे दो परमाणु होते हैं । परन्तु यदि 
उसमे आक्सीजन वा ही एवं और अर्थात्‌ तीसरा परमाणु जोड़ दिया 
जाए तो एक नया मूलतत्व भर्यात्‌ परमाणु पैदा हो जाता है जिसे ओजोन 
बहते हैं। गेहू गुणात्मक रूप से आावसीजन से सर्वथा भिन्‍न पदार्थ है । 
जो वात अजीव पदाथों पर लागू होती है, वही जीव जगत्‌ पर भी 
लागू होती है। यह बात दूस री है वि यहा भ्रत्मेक प्रक्रिकग अधिक जटिल 
होती है भौर उसका विवेचन अपेक्षाइत अधिक कठिन होता है । 
सामाजिक विकास की विशेष अवस्थाओं भें भी परिमाणात्मक से 
गुणात्मक परिषतेन होते हैं। ये हैं पूजीवाद के अन्तगंत उत्पादव' शक्तियों 
मे वृद्धि, उस्ताद के सामाजिक स्वरूप का विस्तार और प्रान्तिकारी 
कार्यकर्ताओं की संख्या मे विशेष वृद्धि आदि । 
सामाजिक क्रान्तियों में भी हम परिमाणात्मक परिवत्तनसे गुणात्मक 
परिवर्तन दे वते हैं। जंसे पूजीवादी शोपण और नौकरशाही के दमन के 
खिलाफ दो हजार मजदूर प्रदशेन करते हैं। कुछ जेल मे जाते हैं। 
प्रदर्शववारियों को अधिकाश मार्गे नामजूर ही जाती हैं, परन्तु एक-आम 
मान सी जाती है। कुछ दिन के बाद फिर प्रदर्शन होता है जिसमे १७ 
हजार मजदूर हिस्सा लेते हैं और गे र-मजदूर जनता संघर्ष से सहानुभूति 
करती है। इसी प्रकार, आन्दोलन का विस्तार होता रहते है। छोटा 
असस्तोष छोटा सधप लाता है। अन्त मे असन्तोष फैलता है। न केवल 
मजदूर बम प्रह्युत्‌ ६० प्रतिशत जनता पूजीवाद के विरुद्ध सघर्ष करती 


7 है। छोटे-बडे सघयों के तीछे प्रभाव को जब पूजीवादी ढाचा सहन नही ह 
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कर पाता तो वह दूट जाता है, संघर्षों के परिमाणात्मक परिवर्तन मे 
जुगात्मक परिवर्तन हो जाता है- पूंजीवाद से समाजवाद में सन्तरण हो 
जाता है। ः 

इस प्रकार, परिमाणात्मक और गुणात्मक परिवतंन एक-दूसरे ते 
जुड़े होते हैं और एक-दूसरे पर प्रभाव डालते हैं। 

परिमाणात्मक परिवर्तन क्रश: और धीरे-धीरे होता है। परन्तु 
गुणात्मक परिव्तंत मडूक प्लुति से अर्थात्‌ मेंढ़् क की भांति छत्रांग मार 
कर होता है । उदाहरण के लिए, पानी में से गरमी धीरे-धीरे समाप्त 
होती है परन्तु जमने के बिन्दु पर पहुँचने के बाद पानी जब हिम (बर्फ) 
के रूप मे बदलता है तो यह बदलता धीरे-धीरे नहीं होता बल्कि प्रावी 
अचानक बर्फ या भाप बन जाता है। 4 

भौतिक जगत्‌ के विकास में छलांगों के कुछ उदाहरण हैं। जैसे- 
मौलिक कणों से किन्ही अन्य मौलिक कणों का स्पान्तरित होता; दब्य 
की अवस्था में परिवतंन होना, किसी नये रासायनिक तत्व का जम्मतैनो; 
वनस्पति या जीव की किसी ऐसी प्रजाति का पंदा होना जो पहले कमी 
नही रही हो या किसी नई सामाजिक अवस्था का आविर्भाव आदि। 
छलांग से पु राने का नाश होता है और नूतन तथा प्रगतिशील का विकास 
होता है ! इसलिए, छलांग का भौतिक जीवन और साम्प्रजिक परिवर्तनो 
में भारी महत्व होता है। ब्ड वि जग 

विकास परिमाणात्मक (अविराम) और गुणात्मक (छलांग) जैसे 
परिवर्तंनों की एकता के रूप में प्रकट होता है, इसलिए, सिद्धान्त और 
व्यवहार में विकास की इन दोनों म॑जिलो का लेखा लेना आवश्यक है और 

से मानना भी कि इन दोनों को एक दूसरे से पृथक्र नहींकिया जा 

सकक्‍ताव . हे 

डुघ आदिमीतिक दार्शनिक परिमाणात्मक परिवतंन को तो मानते 
हैं, परन्तु गुणात्मक परिवततन (छलांग) को नही मानते। उनका बहना 
ह कि गर्भाशय में झ्थित अआूण पहले से हो विकसित एवं परिपक्व शरीर 
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होता है। वह सूक्ष्म होता है और धीरे घीरे वह बढ़ा आकार धारण कर 
लेता है। परन्तु शरीर विज्ञान इस धारणा को असगत मानता है। इसलिए 
कि जन्म लेने के पहले भ्रूण भे अनेक बार गुणात्मक परिवर्तन होते हैं और 
पृर्णे झरीर के रूप मे भ्रूण का विकास कई महीनो मे जाकर पूर्रा होता है। 
इस सिद्धान्त को न मानने वाले सामाजिक क्रान्तियी का औचित्य स्वीकार 
नही करते और वे यह मानते है कि हजारो साल से समाज क्रमिक उन्नति « 
करता भा रहा है और करता रहेगा तथा कमिक सामाजिक उन्नति के 
भार्म में ऐसी विज्वेप वाधायें नही आत्ती जिन्हे दूर बरने के लिए कोई 
आान्ति जरूरी होती हो! ये त्रमिक विकासवादी समाज को सर्प की गति 
से ही चलता हुआ मानते हैं। मदूक प्लुति, मेढक वी छलाग को नही देखते 
जब समाज क्रान्ति वी एक ही छलाग मे कई सौ कोश की दूरी पार कर 
सेता है । छलाग न देखना सुधारवादी भटकाव है। 

इसी प्रकार, कुछ दार्श निक परिमाणात्मक परिवर्तन से इन्कार करते 
है। उनव कहना है कि पूरी प्रकृत्ति और समाज मे छत्ताग, उछल कूद 
ओर कान्तियों की ही मरमार है। सब कुछ हर समय नप्ट होता और 
बनता है | इस धरती पर पत्ता नही कितनी बार उत्क्रान्तिया हुईं, कितनी 
बार जीव जातिया पंदा हुईं और नष्ट हुई तथा पहूली का दूसरी जाति से 
बोई सरोकार नही रहा । इस सिद्धान्त मे से अराजक्तावाद एवं दु साह- 
सिक सकीर्णतावाद का उदय होता है जिसका मावर्सवाद से कोई सरोविएर 
नही है और लेनित ते जिसना सख्त विरोध बिया है। अराजबतावादी 
मानते हैं कि क्रान्ति की सर्फलता के लिए सामाजिक चेतना तथा शक्ति का 
उदय होना जरूर। नही है । उसके लिए कुछ क्रान्तिकारियो का जत्वे- 
बन्द हो जाना तथा मरते-मारने पर झामादा हो जाना ही पर्याप्त है। 
इससे पड्यन्त्वारी आतक्वाद एवं सकोण॑तावादी दु साहस का जन्म 
होता है जो भ्रास्ति का घोर शत्र्‌ बन जाता है । 

इस प्रकार, परिमाण और गुण ऐसी निश्चित विशेषतायें हैं जो सभी 
बस्तुआ तथा व्यापारो मे एक साथ पिरी हुई हैं। परिमाण और गुण एक्> 
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दूसरे के साथ जुड़े हुए हैं। विकास की प्रक्रिया में परिमाणात्मक परिवर्तन 
अव्यक्त एवं क्रमिक परिवतंन के रूप में सामने आता है जिससे वस्तु का 
ग्रुणात्मक परिवर्तन में गमन होता है और वह मौलिक रूप से भिन्‍न वलु 
के रूप में सम्मुस आती है। यह गमन छलांग का रूप धारण करता है! 


पुराने से नये में सन्‍्तरण की विविधता 


: परिमाण से ग्रुण का बदलता सदा एक ही रूप में नहीं होता और न 
यही कहना उचित हो गा कि ग्रुणात्मक परिवतंन धीरे-धीरे नहीं होता। 
विद्व कम्पुनिस्ट आन्दोसन इन विविधताओं का अध्ययन करने पर बहुत 
जोर देता है । इसी प्रकार, परिमाण की भांति गुण का परिवर्तन भी कुछ 
क्षेत्रों में कमिक होता है। उदाहरण के लिए, रूस में समाजवादी क्रान्ति 
ने एक ही झटके में पूजीवादी राज सत्ता ओर अथं व्यवस्था चकुनाचूर 
कर दी । इसी प्रकार, पूंजीवादी संस्कृति के स्थान पर नई समाजवादी 
संस्कृति की क्रान्ति मी एक छलांग थी। परन्तु यह क्रान्ति एकवारगी 
नहीं हुई, बल्कि ऋमिक रूप में हुई और समाजवादी अथं-व्यवस्था के अंगों 
के विकास के साथ-साथ उसका विकास हुआ । इस सांस्कृतिक क्रान्ति की 
चरम परिणति कम्युनिस्ट समाज के भरपूर निर्माण के काल में सामने 
» आएगी। | 


समाजवाद से साम्यवाद में सन्तरण के युग में छलांग 


हर 
जैसे पूजीवाद से समाजवाद में सन्तरण सामाजिक क्रान्ति अर्थात 
छलांग के जरिये होता है, उसी भांति समाजवाद से साम्यवाद में सन्‍्तरण 
कैयुय में भी क्‍या इसी प्रकार छत्वांग भरी क्रास्ति की आवश्यकता 
होती है ? है ९ 
समाजवाद और साम्यवाद एक ही सामाजिक आथिक विरचना की 3 
दो मंजिलें हैं । इन मंजिल्षों में उत्पादन साधनों पर सामाजिक, स्वामित्व 
समान रूप से विद्यमान रहता है और शोषण करने वाला कोई वर्ग नहीं 
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रहता जिसे सत्ता विहात करने के लिए किसी ऋ्राम्ति की अनिवार्यता होती 
हो | इन दोनो मे अन्तर इतना होता है कि दूसरी व्यवस्था मे पंदावार के 
साधन अत्यधिक उस्नत हो जाते हैं, आटोमेशन के कारण आदमी की 
उत्पादन क्षमता बहुत बढ जाती है जिससे समृद्ध समाज अपने सदस्यों की 
सभी उचित आवश्यकतायें पूरी करने की गारदी दे देता है ६ 
यही कारण है कि समाजवादसे साम्यवाद मे सन्तरण यर्थाप गुणात्मक 
परिवतंन है, परन्तु यह छलाग सारकर नही होता वल्कि क्रमिक होता है । 
परशिमाणत्मक परिवर्तन से गुणात्मक परिवर्तेत के सिद्धान्त का ज्ञान 
पूरे समाज एव ब्रह्माण्ड के रचनात्मक ज्ञान की कुंजी है । उदाहरण के 
लिए, जब समाज बहुत पिछडी अर्थ व्यवस्था में रह रहा था, उस समय 
सोग केवल अपनी ही आवश्यकतायें पुरी करने के लिए उत्पादव करते थे। 
परन्तु आधिक प्रगति होने पर वे वस्तुओ का विनिमग्र करने लगे और अपनी 
आवश्यकता से अधिक सामान को किसी दूसरे उत्पादक को देकर उससे 
अपनी जरूरत का दूसरा सामान--जो वास्तव मे उसकी आवश्यकता से 
अधिक होता था, ले लेते थे । परन्तु पैदावार के सांघनों मे उन्‍लति वे 
साथ-साथ पैदावार बढने लगी कौ रहूर उत्पादक कै पास उसकी आवश्यवता 
से कुछ न कुछ अधिक सामान पैदा होने लगा। इससे दो विरोथी प्रबृत्तियो 
ने एक ही साथ जन्म लिया | एक तो अदला-बदली (विनिमय) अधिव' 
मात्रा में होने लगी और साथ ही सग्रह की प्रवृति वठी तावि' जरूरत के 
समय दूसरी को देकर उसका विनिमय मूल्य बढ़ाया जा सके । इसी या 
यह परिणाम हुआ कि आकृत्तिक अर्य-तत्र (अपनी ही आवश्यकता वे लिए 
उत्पादन वरना) के स्थान पर माल (वाजारमे बेवने का सामान) कर्प- 
तत्र ने पाव पसारने शुरू बर दिये । धीरे-घीरे ऐसी स्थिति पैदा होती गई 
जिसमे उत्पादन अपनी आवश्यकतायें पूरी बसने वे लिए नहीं बस्वि 
बाजार की अर्थात्‌ दूसरो वी जरूरत पुरे करने वे लिए किया जाता है । 
माल बा उत्पादन इसी प्रार॒म्मिक रूप में चुर हुआ और उरवा परिमाण 
बढ़ते-बढते ऐसा रूप सामने आया, जिसमे उत्पादन या प्रूरा शप ही यदछ 
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दूसरे के साथ जुड़े हुए हैं। विकास की प्रक्षिया में परिमाणात्मक परिवर्तन 
अव्यक्त एवं क्रमिक परिवर्तन के रूप में सामने आता है जिससे वस्तु का 
ग्ुणात््मक परिवर्तन में ममन होता है और वह मौलिक रूप से भिन्‍न वस्तु 
के रूप में सम्मुख आती है । यह गमन छुत्रांग का रूप घारण करता है। 


पुराने से नये में सन्‍्तरण की विविधता 


* घरिमाण से गुण का बदलना सदा एक ही रूप में नहीं होता और ते 
यही कहना उचित हो वा कि गुणात्मक परिवर्तन धीरे-घीरे नहीं होता। 
विश्व कम्युनिस्ट आन्दोलन इन विविधताओं का अध्ययन करने पर बहुत 
जोर देता है। इसी प्रकार, परिमाण की भांति गुण का परिवर्तन भी कुछ 
क्षेत्रों में ऋमिक होता है ! उदाहरण के लिए, रूस में समाजवादी क्रान्ति 
ने एक ही भटके में पूंजी वादी राज सत्ता और अर्थ व्यवस्था चकनाचूर 
कर दी । इसी प्रकार, पूजीवादी संस्कृति के स्थान पर नई समाजवादी 
संस्कृति की क्रान्ति भी एक छलांग थी। परन्तु यह क्रान्ति एकबारगी 
नहीं हुई, वल्कि क्रमिक रूप में हुई और समाजवादी अर्थ॑-व्यवस्था के अंगों 
के विकास के साथ-साथ उसका विकास हुआ । इस सांस्कृतिक क्रान्ति की 
चरम परिणति कस्युनिस्ट समाज के भरपुर निर्माग के काल में सामने 
आएगी । 


समाजवाद से साम्यवाद में सच्तरण के युग में छलांग 


जैसे पूंजीवाद से समाजवाद में सन्‍्तरण सामाजिक' क्रान्ति अर्थात्‌ 
छलत्रांग के जरिये होता है, उसी भांति समाजवाद से साम्यवाद में सन्‍्तरण 
क्रैयुग में भी क्या इसी प्रकार छलाग भरी क्रान्ति की आवश्यकता 
गैत्ती है ? वि हे 
समाजवाद और साम्यवाद एक ही सामाजिक आधिक विरचना की , 
गै मंजिलें हैं । इन मंजित्नों में उत्दादद साधनों पर सामाजिक, स्वामित्व 
सात रूप से विद्यमान रहता है और झोवण करने वाला कोई बर्ग नहीं 
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गया । अपनी जरूरत के लिए पैदा करने वाली व्यवस्था के स्थान पर 
ऐसी व्यवस्था छलांग मार कर सामने आई जिसे पूंजीवाद कहते हैं और 
जिसमें पैदावार का मुख्य उद्देश्य अपनी जरूरत पुरी करना नहीं बल्कि 
बाजार की मांग पूरो करना है । 

अपनी मामूली सी फालतू पंदावार का वितिमम करने वाले कैहाँ 
जानते थे कि विनिमय अ्रणाली किसी दित वडा आकार धारण करके 
ऐसी अर्थ-व्यवस्था को बढ़ावा देगी जिसमें उत्पादक (पूंजीपति) के 
उत्पादन का मुरूय उद्देदय अपनी आवश्यकतायें पूरी करने के स्थान पर 
मुनाफा कमाने के लिए, केवल बाजार के लिए सामान पैदा करना हो 
जायेगा। 

जो बात अधिक विषयों पर लागू होती है, वही संसार को प्रत्येक 
वस्तु पर लागु होती है। जैसे विनिमय की प्रणांली ने, परिमाणात्मक 
परिवतंन ने अथंतंत्र का पूरा उद्देश्य और रूप बदल दिया है, ठीक उसी 
प्रकार, परिमाणात्त्मक परिवर्तन से प्रत्पेक वस्तु का रूप, उसका गुण बदल 
जाता है। हि हि 
दिश्ला और काल 


हम भारतीयों के लिए यह गौरव की बात्त है कि न्यायिक और 
वेशेषिक दिशा तथा काल को पृथ्वी, जल तथा वायु की भाति द्रव्य मानते 
है । उनका कहना है कि भूत, वर्तमान आदि व्यवहार का कारण समय 
(काल) है जी एक है, अनन्त है तथा नित्य है और कभी नप्ट नही होता । 
इसी प्रकार, पूर्वे-यश्चिम तथा ऊपर-नीचे आदि व्यवहार का का रण दिशा 
है जो एक है, नित्य है और अनन्त है । हे हे 
परन्तु कुछ दार्शनिक जिनमें भारतीय एवं पाइचात्य दोनों शामिल 
है, दिशा एवं काल को केवल काल्पतिक मानते है।ये अभौतिकवादी 
लोग दावा करते हैं कि घारणायें मनुप्य की चेत्तना की उपज हैं, केवल 
आपसी व्यवहार के लिए इनको कल्पना कर ली गई है और कुछ कहते हैं , 
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गार्गी और याजवलबय के संवाद में एक सम्वी चर्चा आई है: धरती विसमें 
स्थित है, अन्तरिक्ष किसमें स्थित है, ब्योम किसमें स्थित है, आकाथ किसमें 
स्थित है और अन्त में तंग आकर ऋषि उत्तर देता है कि सब कुछ ब्रह्म 
में स्थित है । परन्तु आधुनिक ऋषिराज काले गाक्स इन सब प्रइनों का 
एक ही उत्तर देते >संसार, ब्रह्माण्ड और समस्त ब्रह्माण्डीय महाद्वीप 
अनन्त दिशा और अनन्त काल में स्थित हैं। इस अनन्त दिशा भौर 
अनन्त काल का न कोई ओर है, न घोर और न आदि है, न अन्त । 
दिऔद्या की भांति ही वस्तु विशेष और प्रह्माण्ड का सम्बन्ध काल के 
साथ भिन्‍न रूप में है। पहले का आदि और अन्त है एवं उसका अस्तित्व 
सीमित है। परन्तु ब्रह्माण्ड का आदि और अन्त नहीं है तथा काल के 


- साथउसेका सम्बन्ध अनन्तकालीन । जिस मनुप्य की हम बात करते हैं, 


वह दुनिया में ५० हजार वर्ष पहले आया होगा या एक लाख साल पहले। 
परन्तु मनुष्य जन्म का विकास होने में कम से कम १० लाख वर्य लगे 
होंगे । वनस्पतियों का जन्म प्रचासों लाख या करोड़ वर्ष पहले से हो 


परम्तु जिस प्रकृति या मूल तत्वों से इन सबकी रचना हुईं है, उनके जन्म 
का इतिहास कोई नहीं जानता । वे सदा से हैं और सदा बने रहेंगे। प्रकृति 
का जन्म और मरण नही है । वह अनन्त, अनादि और अमर है। 
एक-दूसरे के साथ अभिन्न रूप से जुड़ी हुई दिश्या और काल में ही 
सारा ब्रह्माण्ड एव प्रकृति स्थित है और इन्हीं में उसकी गति एवं विकास 
चलते रहते है। प्रतिभाशाली विज्ञानवेता और सापेक्षतावादी सिद्धान्त के 
आचाय॑ आइन्स्टीन ने अमौतिकवादियों के इस अमर का निवारण क्र 
दिया है कि दिशा और काल का स्वतन्त्र अस्तित्व नही है, वे द्रव्य न 
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मदि दिशा और काल काल्पनिक है तथा प्रकृति की गति का उन पर 
कोई प्रभाव नहीं पडता तो दिल्‍ली से लखनऊ की दूरी ट्रेन से १० घण्टो 
भे और विमान से एक घण्टे भे कैसे युरी की जा सकती है और शक्तिशाली 
'राक्केट इतनी ही दूरी को दो-चार मिनट में कैसे पार कर लेता है २ यह्‌ 
यान की गति है जो दूरी को कम या अधिक समय मे पूरा करती है। इस 
प्रकार, प्रकृति की गति का उस पर प्रत्यक्ष प्रभाव पडता है। 
घिज्ञान ते सिद्ध कर दिया है कि मानवीय चेतना से भी वहुत पहले 
विश्व था और उसी मे मानवीय चेतना का जन्म एवं विकास हुआ | यदि 
दिशा और काल मानवीय चेतना की ही उपज हैं, तो इस चेतना से पहले 
यहू विश्व एवं ब्रह्माण्ड दिशा और काल के अभाव में किसमे स्थित थे 
और उनका विकास एवं गति किस प्रकार अमल में आते थे । वास्तव मे 
देखा जाय तो दिशा और काल की आधुनिक परिभाषा ने परमात्मा की 
कल्पना पर करारी चोट की है. जिसके बारे मे कहा जाता था कि जगत्‌ 
उसी में स्थित है और वह जगत्‌ से बाहर भी स्थित है । मदि एक बार 
- मनुष्य यह जान लेता है कि प्रकृति की क्तिनी गति दिशा तथा काल को 
कितनी मात्रा में प्रभावित करती है और वह गति पर नियत्रण प्राप्त कर. 
लेता है तो वह धीरे-धीरे पूरेब्रह्माण्ड की खोज के लिए निकल सकता है । 
कृत्रिम उपग्रहो और अग्निवाणों मे बैठकर आज बय मानव यही प्रयास 
कर रहा है । 
किसी पदार्थ का अस्तित्व, दिशा तथा कालपर तिर्भर करता है और 
ये ही वस्तु का रूप निर्धारित करते हैं। दिशा के रूप मे प्रत्येक वस्तु के 
तीन आयाम हीते है--वस्तु की लम्बाई, चोडाई और ऊचाई । जिस 
वस्तु के ये तीन आयाम नही होते उसके अस्तित्व वी कल्पना भी कँसे वी 
जासकती है और न उसके रूप का बोध करना सम्भव है। परन्तु दिया वे 
विपसीत काल दा आयाम केवल एक होता है। यही वारण है वि प्रत्येक” 
काम अथवा वस्तु व। विवास सदा एक्ही दिल्ला मे हीताहै. 
भविष्य की मोर । काल उल्टा नही चलता, चल सकता भी नहीं + 


हि] 


कैवल आगे की ओर चलता है। उसकी गति को पीछे की ओर मोइन! 
यथा भूत को वापिस लाकर भविष्य के आगे रखना असम्भव भी हैतया 
खतरनाक भी। 

यही कारण है कि जो लोग अतीत काल की सामाजिक तथा आधपिक 
परिस्थितियों को वापिस खौंच कर आज की परिस्थितियों परलागू करता 
चाहते हैं, उन्हें प्रतिक्रियावादी कहा जाता है। वे समाज को स्वाभाविक 
क्रिया, जौनिरन्तर आगे बढ़ते रहने की है, को तोड़ कर उल्टी क्रिया 
भर्थात्‌ वापिस मुड़ने की क्रिया को चालू रखना चाहते हैं। इसीलिए वे 
प्रतिक्रियावादी कहलाते हैं। कभी-कभी जब सामाजिक विकास की बक्तियां 
निबंत होती है तो समाज की स्वाभाविक क्रिया-विकास गति रुक जाती 
है । हा, भूतकालीन परिस्थितियां तो कभी धापिस लौट ही नही सकती । 
परन्‍्तु सामाजिक विकास को प्रवल हिंसा और दमन के द्वारा ही रोका 
जा सकता है। जंसा फासिज्म ने योरोप में और सैनिक तानाश्ञाहियों ने 
एशिया के अनेक देझों में किया है तथा कर रही है। परस्तु ये प्रवृत्तियां 
क्षणिक होती हैं । इन प्रतिक्रियाओं को विफल करने के लिए सामाजिक 
शक्तियां विस्फोट के रूप में उदित होकर उन्हे निमंमतापूर्वक उथाड़ 
फेंकती है। जे 


संसार की सृष्टि का रहस्य 


ब्रह्माण्ड को रचना रहस्यों से भरी हुई है। यह रचना इतनी अदभुत 
है कि देख-देख कर आदमी चकित हो जाता है। इसीलिए, गदुगद्‌ होकर 
 बैंदिक ऋषि ने कहा था--पश्य देवस्य काब्यं म ममार न जौय॑ति अति 
देव की रचना देखो । न मरती है और न जीर्ण होती हैं। | 
सृष्टि की अदुभुत रचनायें ऐसी हैं जिन्हे सोच-सोच कर बनाने पर 
भी मूल हो सकती है, परन्तु यहा कोई भूल अनुभव नही होती । सोग यद 
जानना चाहते थे कि इस दुनिया और ब्रह्माण्ड को बनाने वाला कौन है । 
जद दुनिया बनी तो उससे पहले कैसा रहा होगा ? किसी ने कहा मसत 
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जड) था। किसी ने कहा--सत्‌ (चेतन) था । किसी ने प्रकाश बताया। 
सो ने अन्धकार को आदि कहा किसी ने कहा--कदा चित्‌ हिरण्यगर्भ 
पदसे पहला आदमी ) जानता होगा । वही सबसे पहले आया था । फिर 
दही ऋषि कहता है--हिरप्यगर्भ भी ज्ञायद नही जानते होंगे। (हिरण्प- 
हीं वेद यदि था न वेद-ःऋग्वेद) 
इस प्रकार, पूरे ससार के दाशनिको के लिए सृष्टि का रहस्य दुर्गम 
गया । सबसे पहला दार्शनिक सशयवादी था । दूसरः दा निक ऊहा- 
हवादी था--नेसि-सेति (ऋग्वेद) कहता भा--यह है, यह नही भी है 
र बस्तु के वास्तविक रूप की जिज्ञसा के साथ अर्थात्‌ जगत्‌ को सत्य 
न चर उसने अपने दर्शन वी आरम्भिक नीव रखी थी । 
फिर भी, यह सयोग वी ही वात समभिये कि सृष्टि के सम्बन्ध में 
ल्तिक दाश॑निकी ने पूरे ससार में एक ही प्रकार के और मिलते-जुलते 
सेद्धान्तों की घोषणा की है । 
इनके अनुसार दुनिया और ब्रह्माण्ड को एक अवस्था ऐसी आती है 
बह नष्ट हो जाता है। परमाणुओ की क्रिया वन्द हो जाती है और 
बुछ या तो प्रसुप्त अवस्था मे चला जाता है और या फिर पूरी तरह 
प्त हो जाता है। भाचीन हिन्दू दाशनिको के अनुसार जितने समय 
ढ रहती है, उतना ही समय प्रतय का निश्चित है । 
प्रलय को अवधि समाप्त होने के पश्चात्‌ ईश्वर में सूप्टि करने की 
7 पैदा होती है । इच्छा से परमाणुओ में क्रिया उत्पन्न होती है औौर 
स्थान से दूसरे स्थान पर जाने से दे आपस में मिलते लगते है। दो 
गणुओ के मिलने से द्वणुक,'दो द्वणुको से एक व्यणुक और तीन व्यणुवी 
$# चतुरणुक वन जाता है। 


इन चतुरणुको से विशाल पृथ्वी, विशाल जल, विशाल वासु, विशाल 

प्ौर विशाल आकाझ की रचना होतो है । 

हिन्दू धमंशास्तो के अलावा, वाइबिल और कुरान आदि मे भी विश्व 

ए्वना के सम्बन्ध में ऐसे ही या इससे मिलते-जुलते ” 
हे 


है. ५; 


किये गये हैं। सृष्टि रचना का पूरा सिद्धान्त आम तौर पर द्व॑तव 
है तया न्याय वैश्ेषिक दर्सन की धारणाओं से अधिक मेस पाता है । 
भी औसत भारतवासी तत्वों के सम्बन्ध में न्याय वेशेषिक की धारण 
के अनुसा र चलता है । न ; 
इस सम्बन्ध में, दाशनिक सत्य यह है कि परमाणुओं की ऐसी कु 
अवस्था नही आती और न भा सकती है जिसमें वे क्षण के करोड़वें भ 
में भी निष्क्रिय अयवा गतिहीन हो जाते हों । निरन्तर गतिशीलता प 
माणु-का नैसग्रिक ग्रुण है। आधुनिक पिज्ञान ने इस रहस्य का पता तर 
कर दर्शन एवं विज्ञान के क्षेत्र में अभृतपृर्व क्रान्ति प॑दा की है । 
पदार्थ केवल गति में ही रहता है, गति में ही रह सकता है और गर 
के जरिये ही बह अपने आपको अभिव्यक्त करता है। परमाणु तभी तव 
एक सुनिश्चित भौतिक काय के रूप में विद्यमान रहता है जब तक, उत्ते 
संरचित करने वाले, उसके घटक मौलिक तत्व निरन्तर गतिशील रहते 
हैं। इन कणों की गति से वाहरपरमाणु का अस्तित्व सम्भव नही । परमाणु 
की क्रियाशीलता की भाति शरीर रचना भी निरन्तर गतिशीलता के 
कारण अपना अस्तित्व रखती है। यदि धमनियों में मिरन्तर रक्त का 
संचार न हो, हृदय निरन्तर धड़कना चालू न रखे, फेफड़ों की इवास- 
निश्वास क्रिया निरन्तर न चलती रहे और झरीर की पाचन क्रिया हू 
जाये तो मानव जीवन को लीला समाप्त हो जाती है। 
गति के कारण भौतिक पिण्ड (कांय) अपने आपको प्रकट करते हैं 
हमारी ज्ञानेन्द्रियों पर प्रभाव डालते है। सूर्य निरन्तरअनेकानेक गतिशील 
कणों को ब्रह्माण्डीय अवकाश मे विसजित करता रहता है। जब वे कप 
'इैथ्वी पर पहुंचते है तो हमारी ज़ानेम्द्रियों को प्रभावित करते हैं और आंजें 
सक्रिय होकर उसे निहारती हैं. जिससे हमें सूं का बोघ होवा है । यदि 
इन कणों की गतिविधियां न हों तो हमें यह भान होना भी असम्भव है 
कि सुर्य नाम की कोई वस्तु अद्याष्ड में स्थित है और वह पृथ्वी से करीब 
& करोड़ मील की दूरी पर है ; 


री ६ 


केवल परमाणु के अन्दर के मौलिक कण ही गतिमान नहीं होते 
बल्कि अणुओ के अन्दर परमाणु और कायो के अन्दर अणु भी निरन्तर 
गतिमान रहते हैं। पापिव और अन्तरिक्षीय कायो का विराट पुज, सभी 
चुछ गतिभान है । गठिहीव एव अपरिवर्तनीय एक भी तक्ष्य का अस्तित्व 
नहीं है। 
गति पदार्थ के अस्तित्व वा एक रूप एवं अभिन्‍न गुण है) 
पदार्थ की गति परम एवं शाइवत है। वह न ती पैदा की जा सकती 
है और न उसका विनाश सम्भव है। स्वय पदार्थ भी न पेदा किया जा 
सकता है और न नष्ठ विया जा सकता है। पदार्थे और गति का केवल 
हरफेर हो सकता है, उसका केवल रूप बदल सकता है और बदलता हे। 
प्रश्न उठता है--गति यदि शाश्वत एवं परम है तो क्या विराम की, 
विश्राम या ठहराव की सम्मावना नही है ? 
इसका उत्तर विज्ञान हाँ, मे देता है। ऐसे क्षण अवश्य आते हैं जब 
साम्यावस्था आती है दो विरोधी तत्व समान शक्ति के कारण विराम 
की अवस्था में आ जाते हैं। परन्तु ये क्षण पदार्थ पर समग्र रूप से लागू 
नही होते । केवल विश्विष्ट प्रक्रियाओों और अवस्थाओं पर ही लागू होते 
है। गति वी परमता एवं शाश्वतता मे विराम असम्भावित नही है वहिक 
पूद मान्य है, वमोकि विराम विश्व के विकास का पूर्व ठपव रण अथवा 
साधन है । कोई वस्तु गति म उदय प्राप्त बरती है जबकि विराम सानो 
गति के परिणात्र को स्थिर करता है जिसके फलस्वरूप बह वस्तु कुछ 
समय के लिए परिरक्षित रहती है और जो वह है, वही बनी रहती है । 
परन्तु गति वी परमता एव शाश्वतता के विपरीत विराम सापेक्ष 
होता है जबकि गति निरपेक्ष होती है । विराम न तो सुप्तावस्था है और 
न मृतावस्था जैसा कि प्रलय वे समय बताया जाता है। एक काय दूसरे 
बाय वी अपेक्षा विरामावस्था में होता है अथवा अपनी गतिशीलता के 
मुकाबले विशेष अवस्था में विराम नी स्थिति मे रहना है। परन्तु पदार्थ 
थी सामान्‍य गतिमपता में बह जनिपार्यतया सम्मिलित रहता है। हम 


च्र्० 


मकान जिसमें हम रहते हैं, विराम की अवस्था में प्रतीते होता है। पस्चु 
उसी समय वह पृथ्वी की धुरी के चारों ओर तथा प्रृथ्व्री के साथ सूर्य के 
चारों ओर तीव्र गति से चक्कर काटता रहता है। इसके अलावा, जब 
कोई काय (पिण्ड) विरामावस्था में रहता है उठ समय भी उसके अन्दर 
भौतिक, रासायनिक तथा अन्य प्रक्रियार्यो सतत काम करती रहती हैं। 
जिसे सुप्तावस्था कहा जाता है, उसमें शरीर के तमाम मूल अंग पूरी 
हरकत करते रहते है और बाकी भंग “चौकस”” रहते है। तभी तो हाक 
मारते ही आदमी जय जाता है । गा ई; “ऊ 

पदार्थ की गति झाश्वत एवं परम है जबकि विराम अस्थायी और 
सापेक्ष है, वह गति का एक क्षणमात्र है। 

पदार्थ की गति के रूप अमेक'हैं । जैसे--थां त्रिक, मौतिक, रासायनिक 
जंविक और सामाजिक । इसी प्रकार, पदार्थ और ग्रति का सम्बन्ध 
विच्छेद करना असम्मव है। वैज्ञानिकों ने भौतिक गति की अन्तरःपरमा- 
'णविक और अन्तर्नाभिकीय गति जैसी अज्ञात किस्मों का पता सगाया 
है और इस रूप के अन्तर्गत तापीय, विद्युतीय, चुंम्बकीय, अन्त रःपरमाण- 
विक तथा अस्तर्नाभिकीय प्रक्रियाओं की विवेचना की है । अब इस 
कल्पना के साथ सृष्टि के प्रारम्भ की बात सोचना झंश्वपृर्ण होगा कि 
एक ऐसी भी अवस्था थी जब परमाणु एवं सम्पूर्ण भौतिक जयत्‌ यतिहीन 
था और उसमें गति पैदा की गई। हैं ः 

इसके अलावा, पृथ्वी, जल, तेज, वायु और आकाश्न के भिन्न-भिन्न 
परमाणुओं को एंके दूसरे के साथ जोड़ने की बात कही गई है। सच्चाई 
यह है कि पृथ्वी, जल आदि के पृथक्र्‌ एवं स्वतस्त् परमाणु ही नहीं हैं। 
चह मूल तत्व भी नही है। ये स्यूल पदार्थ बहुत से मूल तत्वों के विशेष 
मात्रा में मिल जाने से उत्पन्न हुए हैं। उन मूल तत्वों की खोज उन्नीसवी 
और बीसवी दत्ाडिदियों में वैज्ञानिकों मे की है और अभी जायी है । 

इसके अलेवा, परमाणु स्वयं भी अन्तिम काय नहीं है बल्कि उसके 


गरम में दो परस्पर-विरोधी शक्तियां विसन्‍तर काम करती हैं जो कभी उसे 


+ - हरे + हि 


विश्राम नही लेने देती। परमाणु दो स्वाभाविक विरोधियों का, जो 
निरन्तर सघर्प करते हैं तथा एक-दूसरे के बिना नही रह सवते, निवास- 
स्थान है। औरे क्योकि इसीलिए परमाणु कभी यतिहीन नही होता, उसकी 
निष्कियता की वह्पना से को गई--प्रलय की कल्पना भी निराबार 
है। जब तत्वों का कभी प्रलय, विनाश ही नही है ठो सृष्टि मी नहीं है। 
पूरा ब्रह्माण्ड और विदव सनातन वाल से चर वा रू हैं दा सना- 
तन काल तक चलते रहेगे। ब्रह्माण्ड मे जो वरडी-बढी घट़नायं घटती हैं 
और जिनकी वल्पना-मात्र से हम चौंक जाते हैं, वास्तव मे देखा जाऱे तो 
वे अनन्त ब्रह्माण्ड मे निरत्तर घटती बडी-बदी धटतानओं दे सामने कदीव 
तुच्छ हैं । हमारे परिवार मे विस्ती के उन्द लेने या मर जाते का हम पट 
जैसा गहरा प्रभाव पडता है, वैसा ह्वी द्रराए ई+ मी के दूर पहने बाते िसी 
अपरिचित व्यक्ति पर नहीं पढता । टस५ै >्छ बर्तन टू देसारी बस्ती 
ओर दूसरे ग्रह अलग हुए हेगि। कुद्ेटों ऋषल्वामशर्दी पूल्दी शीदल 
हुई होगी और उस पर पानी एडल्ट डे रा क्रीएान जज मे वतस्पतियीं 
का जन्म हुआ होगा और फिर जीकवइस्टूमों ऋर अ्र कीड-डस्तुतं में 
से आदमी निकला होगा और 
जिन्हे "महार्णव कौर “उनद्षलर # २०४ 2५6 | 









अनीची उलकटरद दिखी होटठी 


सृष्टि और प्रलय का श्रनवरत सह-प्रस्तित्व 


प्राचीन दा निकों की यह घारणा सही नहीं थी कि एक समय प्रतव 
का निदिचत है और दुसरा सृष्टि का। उनकी घारणाओं के अनुसार हु 
समय तक भ्रलय रहता है और कुछ समय तक सृष्टि । उनकी यह धारणा 
इसलिए भी सही नहीं है कि प्रलय के समय घरती गौर आकाश पर यदि 
जल ही जल छा जाता है तो घरती आकाश और जल का अस्तित्व वे 
स्वयं मान लेते हैं। फिर प्रलय कैसा ? और यदि इनका अस्तित्व ही नहीं 
*ह जाता है तो फिर कौन किस पर और किघर से छा जाता है? 

यदि यह कहा जाए कि जिस स्थान पर धरती और आकाश ह्थित थे 
वहां जल भर जाता है, फिर यह स्थान क्या है, क्या यह प्रतय एवं सृष्टि 
दोनों के समय समान रूप से और निरपेक्ष रूप में विद्यमान रहता है? 
थौर जल का भी यही रूप है ? किर प्रसय कैसी ? यह तो सृष्टि का ही 
एक-दूसरा रूप हुआ । है 

सृषिट और प्रलय के सम्बन्ध में सदी और वैज्ञामिक दृष्टिकोण वया 
है ? वही जिसकी पैरवी माक्संवाद करता है। सृष्टि और श्रलय को दो 
अलग-अलग दुकड़ों या कालों में नहीं बांटा जा सकतो । यह तहीं कहा जा 
सकता कि एक समय सृष्टि का है और दूधरा प्रलय का है। सृष्टि और 
अलय सनातन काल से साय-साथ चले आ रहे हैं और अनन्त काल तक 
साय-साथ चलते रहेंगे। प्रत्येक वस्तु फिर वह चाहे जितनी छोटी भौर 
महान्‌ क्यो न हो, अपने जन्म या सृष्टि के साथ ही अपना मरण अपवा प,्रतय 
लेकर आती है। इसलिए, सृत्दि तथा प्रसय काअविभाज्य सह-अध्वित 


है; 


भरे 


है! यह बात दूसरी है कि हम अपनी मोदी आख से विसी वस्तु या घटना 
नी केवल सृष्टि ही देख पाते हैं और किसी वी प्रलय। यह वेवल इसी 
बात पर निर्भर करता है कि वस्तु का ज्ञान वरते समय हमारी मानसिक 
स्थिति कंसी है और या कि सूष्टि अथवा प्रलय की घटना कितने प्रभाव- 
” शाली ढ़ग से प्रकट होती हे । परन्तु जहा तक तात्विक वास्तविकता का 
सदन है, सुष्टि और प्रढलप व घटनाएं कभी एक-दूसरे से अलग नहीं 
होती और न ऐसा हो सकना सम्भव है। 
उदाहरण के लिए, आज से लगभग २ या ३ अरब वर्ष पहले जब सूर्य 
में मयकर विस्फोट हुआ था तो बहुत से छोटे-बडे अगारे उससे उचटकर 
अलग हो गए और उसी का चक्कर काटने लगे। उन्हीं भगारो मे हमारी 
धरती भी एक है । जिस समय सूर्य म्‌ विस्फीट हुआ था उसी समय हमारी 
घरतो का जन्म या सुष्टि हुई थी। यह विस्फोट प्रलय से कम भयानक 
एवं लोमहपंक नही था। परन्तु उसी समय प्रतय में से धरती की सुष्टि 
हुई जिसने शायद अकेली ऐसी सन्तानों को जन्म दिया जो सृष्टि और 
प्रलय वी बातों पर विचार कर सकती है । जी लीग मह सोचते हैं कि सूर्य 
मे विस्फोट अचानक हो गया था, वे असद्य ऊर्ज़ाओ के भण्डार सूर्य के 
रूप का नही जानते कि इस विस्फोट का कारण पहले से विद्यमान होगा और 
बहू आकस्मिक बिलकुल नही होगा तथा भविष्य मे वैसी ही परिस्थितियों 
के फिर से जा जाने पर'बह पुन दोहराया जा सकता है। इसी प्रकार, 
सूष्टि के समय घरती का जो रूप था, बहू करोडी साल बाद वैसा 
नही रहा । उस समय घरती सूर्य के समान ही तपती हुई एक छोटा 
सा सूरज थी । परन्तु उसका वर्तमान रूप अचानक ही ऐसा नहीं ही गया 
है । इसका वह अग्निमय रूप दास्‍्तव मे उसी समय नप्ठ हो गया था जिस 
समय वह सूर्य से करोडो भील अलग होकर उसका चक्‍कर काटने लगी 
थी । यह बात दूसरी है कि उसका झीतल होना और फिर जल में मग्न 
होना करोडो वर्षों के वाद देखने मे आया। परन्तु अरवो वर्ष की आयु 
वाली पृथ्वी के जीवन से करोड़ो साल वैसे ही हैं जैसे सो साल आयु वाले 


थर्ड 


व्यक्ति के जीवन में कुछ घंटे या दिन । सूर्य से अलग होना ही परी 
सृष्टि थी और वहीं क्षण उनके प्रलय अयेति्‌ विनाश का भी ये 
कारण सूर्य से अलग होते ही घरती का अस्निरेय रूप नष्ट होने लगा। 
इसी प्रकार, जब करोड़ों वर्षों तक अंगारें के समान घरती थी 
होने लगी तो उसके चारों और हल्के-हल्के बादल मंडराने लगे। सूर्य रे 
परिक्रमा के कारण तौब्र वेग से दोड़ती पृथ्वी के चारों ओर विधृ 
तरंगों तथा चुम्बकीय पदुटी का सुरक्षा कवच स्थापित हो गया * 
सूर्य की घातक किरणें पृथ्वी के वायुमण्डल में प्रवेश नही कर सकती ह 
अन्तरिक्ष में मंडराती मेघमाला से कालान्तर में पृथ्वी का पूरा हि 
जल में डूब गया और उसे किसी “वराह” अवतार की आवश्यकता थी। 
“वराह” जी ने तो वह काम केवल पुराणों में किया था। परन्तु घरती 
में करोड़ों साल तक विस्फोट चलते रहे। इन विस्फोटों ने कही ४०-४० 
हजार फुट गहरे समुद्र खोद दिये और कहीं ३०-३० हजार फुट ऊंचे पहाड़ 
बना दिये। इन्ही विस्फोट रूपी “वराह” अवतारों के दांत पर टिकी 
घरती पानी से बाहर निकली 
धरती पर यह जल प्लावन या महा्णंव अथवा जल प्रसय मानव 
इतिहास की विभीषिका के रूप में अमर हो गया है। परन्तु इसी जल 
प्लावन या प्रलथ ने पृथ्वी पर लालों-करोड़ों जीव-जन्तुओ तथा वनस्पतियों 
की सृष्टि की । इस भ्रकार, प्रसय सृष्टि का और सृष्टि प्रलय का तो 
कारण है ही, परन्तु इसके अलावा सृष्टि और प्रलय की तथा जन्म और 
मृत्यु की धारायें भी कमी अचानक नहीं उमड़ पड़तीं बल्कि धीरे-धीरे 
आती हैं और फिर अचानक यानी टके के साथ उमड़ पड़ती हैं। यही 
थुगात्मक परिवर्तन है जो मोटी आंसों से भी देखा जा सकता है हि 
मलय और सूत्टि जहां पक-इसरे की स्वाभाविक विरोधी हैं वहां 
इतना ही बड़ा सच यह भी है कि वे दोनों सदा ही साथ रहती हैं, एव- 
डरे की सहायक हैं और उन्हें एक-दूसरे से अलग करना सम्भव नहीं है 


भअ्रत्तत से सत्‌/ 


उपनिषद भारतीय दर्शन शास्त्र वी प्रार॒स्मिक पिदारिया हैं। इनमे 
सभी दार्शनिक दृष्टिकोणों च३ वर्णन है ५ परर्तु पह को निश्चित है) है फिः 
दैदिक साम्यवादी युग म सोतिकवादी दर्शन का बोलवाला था। आगे चल 
वर व्यक्तिगत सम्पत्ति और दास-प्रथा वे जन्म के उपराम्त एक विशेष 
वर्ग का जन्म हुआ जो दूसरो वी श्रमश्नक्ति पर जीवित था और इस 
परोपजीविता को ओचित्य प्रदान करने वे लिए उसे सामाजिक दर्शन 
की आवश्यकता अनुभव हुई थी । फिर भी, उपनिपदों का ऋषि सबसे बडे 
रहस्य का बडे ही स्पष्ट शब्दों म उत्तर देता है--असत्‌ से सत्‌ पंदा हुआ। 
(असत सदजायत) । 
असत्‌ जड से सत्‌ चेतन का पैदा होना और इस सिद्धान्त की पैरवी 
करना कालान्तरम इतना बुरा समझता जाने लगा था कि इसकी खुली प॑ रवी 
उन लोगो ने भी नही की जो आत्मा, मन, स्वतन्त्र कर्ता और स्वर्ग तरक 
बी घारणाओं म विश्वास नही रखते थे ( प्रचार सामाजिक वातपरण 
तैयार करता हैँ और उसका व्यक्ति की चेतना पर गहनतम प्रभाव 
पडता है । 

हजारो वर्षों की अवधि के चाद कार्ल माक्स एक दार्शनिक पैदा हुए 
जिन्‍्हाने सबसे पहले ऋषि की वाणी दोहराई-+असत्‌ से सत्‌ पैदा हुआ है। 
दुनिया का सबसे पहला दाझनिक वृहस्पति था जिसे लोग दार्शनिक 

के रूप में जानते हैं ) बृहस्पति विद्या बे: देवता और देवों के गुरु थे । थे 
देवासुर पप्राम मे देव पक्ष व और शुक्राचाय अद्लुर पक्ष का नेतृत्व करते 


शरद 


थे। देवों और अयुरों के रूप में वास्तव में इन दोनों आदि आचार्यों का 
_ नीति अुद्ध चलता हुआ समझा जाता -आ प्राचीन झआास्त्रों के मेबुततार 
वृहस्पति असत्त से सत्‌ की उत्पत्ति मानते थे और अनात्मवादी एवं 
नास्तिक ये। विपरीत इसके, असुर अध्यात्मवादी थे और उनके बचा 
चुके सत्‌ से असत्‌ की उत्पत्ति मानते थे एवं आत्मवादी तथा आस्तिक थे। 


जुरू किया, घुमन्तू जीवन का परित्याग किया और दोनों के अधिक व 
सामाजिक हितों में तालमेल बैठा तो वृहस्पति की विचारधारा के स्थान 
पर देवों को भी शुक्राचार्य की विचारधारा ही अधिक अनुकूल प्रतीत हुई। 


है। देवों मे भी अपने आदि आचार्य, वृहस्पति को छोड़कर धुक्राचाय के 
दर्शन को मान्यता दी तो स्वाभाविक ही था। असुरों में दास-प्रथा का 
उदय हो चुका था और आर्य सभी आय (स्वतन्त्र) थे। परन्तु जब आयों 
ने दास प्रया स्वीकार को तो वृहस्पति के दर्शन का परित्याग करना स्वा- 
भाविक था। ५ 
फिर भी, वैदिक देवों और आयों के आरम्भिक दर्सन से लेकर कदा- 
चित्‌ हजारो क्यों तक मनुष्य ने जिस दर्शन का अनुसरण किया वह 
प्रारम्मिक दर्शन ज्यादुवाद ही था और कोई बंबी-बंधाई दाय॑निक सगा 
हीं दी जा सकती । ऋग्वेद और विश्ेप रूप से बाद के तीन वेदों को 
विशुद्ध देव ( आय) पद्धति का दर्शन नहीं माना जा सकता । इस पर देव- 
(व: दोनों विचारधाराओं का प्रभाव स्पष्ट दृष्टियोचर होता है। दोनों 
विदारघारायें समन्वित रूप में काझी लम्बे अर्से तक साय-साथ चली रही 
होंगी। परन्तु कालान्तर में जब य्ञों में हिंसा और अराजकता बढ़ी तो 
भीनिकवादी दर्नन का फिर से पभाव बढ़ने लगा । मौतिकवादी बृहर्मति 
के अनुयाधियों नै--जिनमें सर्वाधिक स्थाति चार्वाक ने प्राप्त गी थी, 
भास्विक एवं आत्मवादी दर्शन पर खुलकर श्रहार शुरू कर दिया गा 


प्र 


आत्मवादी दार्शनिक एकदम व्याकुल हो उठे थे । लोकायत एवं चार्वाक्‌ 
दर्शन के खिलाफ उनके वि एवं भौंडे सघप, अनगेल आक्षेप और 
असन्तुलित भिडन्त से यहू स्पष्ट प्रकट होता है कि आत्मवादियों के प्राव 
के नीचे जमीन खिसवः रही थी । 

इसीलिये, आंत्मवादियो ने प्रारम्भिक आत्रमण के समय कुछ बातो 
में अनात्मवादियों के स्वर में स्वर मिलाया, उनके साथ सयुक्त मोर्चा बना 
कर रूढिवाद पर आक्रमण किया। अनात्मवादियों फे मुल्य सैद्धान्तिवा 
आधार पर चोट की और साथ ही सत्‌ से असत्‌ की उत्पत्ति वे अपने मोलिक 
सिद्धान्त की स्थापना एवं पैरवी की । इसके लिए उनकी तीन मौलिक 
घारणायें थी--यज्ञों मे होने वाली हिंसा और कर्मवाण्ड के पासण्ड के 
खण्डन में वृहस्पति के अनुयायियों से समुक्त मोर्चा बताना। यह उनवे' 
आत्मवादी दर्शन की मुख्य कार्यनीति थी । आत्मवादियों मे यह भात्म- 
विश्वास नही था कि वे चार्चाक मतबादियों और कर्मेकाण्डियो--दोनो से 
एक साथ मोर्चा ले सकति हैं। आगे चलकर आत्मवादियों ने जिस दार्शनिक 
वीव की, शान कान्‍्ड की, स्थापना वी थी, उसके लिए बृहस्पति के अनु> 
यायियी ने पहले ही वातावरण तैयार कर दिया था। इसके विना कर्मकाण्डी 
जासानी से मैदान छोडने वाले नही थे । 

कर्मकाण्ड का विरोध करते हुए आत्मवादी कहते हैं. -- 

इुष्टापुर्स भन्यमाना वरिष्ठ 

नाम्यच्छे,यो वेदयस्ते प्रमूढ़ा । 

नाकस्य दुष्ठे ते सुकुतेइनुभृत्वे-- 

मभ लोक हीनतर चा विर्शान्त 9, (सुण्डक) हे 

यहां उपनियत्कार ऋषि ने कर्मकाण्ड (इष्टापूर्त) में लिप्त लोगों 
कौ-जो केवल इंसे ही कल्यपणकारी समभके हैं, मुर्ख बताया है। यह भी 
कहा है कि ऐसे लोग बार वार इस मृत्युलोक में लौटकर आते है तथा 
इससे मी बुरे लोको मे जाते हैं जो दर्मंकाण्ड का पालन करते है । 

भरदन उठता है कि वर्मकाण्ड यदि इतना बुरा है तो मानव जीवन के 


न 


शक 


७ 
उद्धार के लिए क्‍या करना चाहिए ? वही ऋषि फिर से उत्तर देते हैं :-- 

“'कमंकाण्ड की उलभनों में फंसे लोगों को देसकर ब्राह्मण को बहुत 
निराशा और वैराग्य पैदा होता है । इसके प्रतिकार के लिए वह हाथ में 
समिधा (लकड़ी) लेकर ब्रह्म में लोन तत्वश्ञानी गुरु के पास ज्ञान की 
प्राप्ति के लिए जाता है।” 

परीक्ष्य छोकान्‌ कर्म चितान्‌ ब्राह्मणो 

निर्वेवमायाम्नास्त्यकृत: कृतेन । 

तद्‌ विज्ञानार्थ स गुरु मेवाधिगच्छेत्‌ 

समित्पाणि: श्रोत्रियं ब्रह्मनिष्ठम्‌ ॥। (मुण्डक) 3 

इस प्रकार, क्मंकाण्डवाद का परिहास उड़ाने के वाद इन ऋषियों 
को रढ़िवादी कर्मंकांडियों के रोप को सन्तुलित प्रतिरोध देना या। इसी- 
लिए कम्मकाण्ड और ज्ञानकाण्ड दोनों कौ एक तराजू पर तोल करऋषि 
कहते हैं :-- 

“थे लोग गहन अन्धकार में प्रवेश करते है जो क्मकाण्ड की उपासना 
करते हैं और वे तो और भी गहनतम अन्धकार में जाकर पढ़ते हैं जो शान 
की उपासना करते हैं।!” 

जो अविद्या और विद्या (कर्म एवं ज्ञान काण्ड) दोनों को एक साथ' 
जानते हैं, ये कर्म से मृत्यु तरते हैं और ज्ञान से अमरता प्राप्त करते हैं। 

(ईशावास्य) । 
अन्धंत्म; प्रविद्यंति ये४विद्यामुपासते 
* ततो भूष इव ते तमो यउ विद्यामुपासते ॥ 

विद्या चावियां घ यस्तद्‌ वेदोभय॑ सह । 

अविद्यया मृत्युं तोत्या विद्ययाउपूलमश्नुते ॥। (ईशावास्म) 

इैग प्रकार, कर्म कांड और ज्ञान कांड के आपसी संघर्ष में पहले तो 
मर्म पांड येः सिसाफ अपनी बात कहबर आत्मवबादियों ने श्रोताओं वा 
घ्यान अपनी ओर आउप्ट किया। इसके उपरान्त असत्‌ एवं सत्‌ के मूल 


श्र 


तत्व की माम्यता के विवाद में उन्होंने चंतनाददेतवाद की परवी करते हुए 
चोपषणा की -- 

“जैसे अच्छी प्रकार ध्धकती अग्नि से बहुत-सी चिंगारिया (हजारो 
की सख्या मे) निकलती हैं और उनका रूप अश्नि के समान रहता है, हे 
सौमभ्य | उसी प्रकार उस अक्षर (अविनाशी) आत्माया चेतन से अनेक 
भ्रकार के पदार्थ उत्पन्न होते है और उसी में वित्ञीन हो जाते है। 

“इस चेतन से प्राण उत्पन्न होता है, मन और समस्त इन्द्रिया, अन्त- 
रिक्ष, वाधु, अग्नि, जल और विश्व धारण करने वाली पृथ्वी भी ।/ 

“अग्नि उसका मुह है, चाद ओर सूरण आंखें, दिशायें कान, वेद 
वाणी, वायु प्राण, विश्व इसका हृदय और इस सर्वे भूतन्तरात्मा के पावो 
में धरती है ।'' (मुण्डक) 

(बरदेतत्सत्यं यथा सुद्ोप्तात्पावकात्‌ विस्फुलिगा* 

सहस्नशः प्रभवन्ते सहूपाः 

तथाक्षराद्‌ विविधा, सौम्य | भावाः 

प्रजाथते तन्न चैवापिं यान्ति 

एतस्माज्जायपे प्राणो सन सर्वेन्द्रियाणि च । 

ख चापुज्योत्तिराप: पृथ्दो विश्वस्य घारिणी ॥। 

अप्नि सूर्धा चक्षुप्ी चन्द्र सूर्य 

दिशः छोभे बाय विवृताइच बेदा- ॥॥ 

वायु. प्राणो हृदय विश्वमस्य 

पद्स्या पृथ्वी ह्येष सर्व भूतान्तरात्मा ))) मुण्डक 

"सर्वेज्” ऋषियों ने उतने ही विश्व की विवेचना की है जितने की दे 
अपने सीमित ज्ञान साधनों से जान सकते थे और जानते थे। अनन्त 

ब्रह्माण्ड मे असख्य सूर्यो, चन्द्रमाओ, असरूय नीहारिवाओ आदि के स्वर 
मे वे जातते नही थे, इसीलिए उनकी विवेचना भी नही की । 

कुछ बुद्धिजी वियो ने गाडी के पीछे घोडे जोत कर एक ओर तो अपने 
चौद्धिक दिवालिमेपन का परिचय दिया है और दूसरी ओर पूरे समाज वे 
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बौद्धिक विकास पर रोक लगाई है। सत्-चेतन से असत्‌-जड़ की उत्पत्ति 
का पूर्वोवत सिद्धान्त भी वास्तव में ऐसी ही बड़ी विडम्बना है जिसने पुरे 
भारतीय इतिहास को एक अजीव वितण्डा में फंसा कर रख दिया ।.उदा- 
हरण के लिए--जिन भौतिक पदायों के रहस्यों को समभने के लिए हम 
साधनों का सहारा लेते हैं, वे सभी केवल ऐसे तत्वों की जानकारी दे सकते 
हैं जो भौतिक है। यदि यह संसार चेतन या आत्मा से बना है, भी रवह 
अभौतिक है तो उसका और उससे बने ब्रह्माण्ड या विदव का हम बोध ही 
कंसे प्राप्त कर सकते हैं ?यदि बोध प्राप्त करना सम्भव नहीं है तो घटनाओं 
को इच्छित मोड़ देने का प्रश्न ही नहीं उठता । इसके अलावा, यह अमौतिक 
आत्मा भी अद्भुत है-जिसे हम तक, बुद्धि, सूक्ष्मदर्शंक यंत्र अयवा विये- 
चना से नही जान सकते । केवल शरीर पर भभूूत मलकर, जलती. लकड़ियों 
की धुनी में बैठकर और आंख भीच कर देस सकते है तथा कैवल विश्वास 
से प्राप्त कर सकते हैं। 5 

यही कारण है कि जव वौढों, जैनों, चार्वाकों और वृहस्पति के अन्य 
अनुयायियों के सामने “विश्वास' का यह सिद्धान्त चला नहीं तो आत्म- 
यादियों ने जगत्‌ को मिथ्या, अ्रममात्र ज्ौर आत्मा को अतिवंघतीय-- 
जिसके नाम व रूप की विवेचना नहीं की जा सकती, कहता शुरू कर 
दिया। आत्मवादियों की यह वैसी ही कुशलता है जैसे कोई अपराधी 
आायालय में विरोधी वकील की जिरह से बचने के लिए अपने आपको 
. गा बता कर एं-एं-एं-करने लगे । 

माक्संदादी जब असत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति की बात करते हैं तो ऐसा 
ये किसी पूर्वाग्रह के भाघार पर नहीं करते । उनकी यह घोषणा है कि जड़ 
पदार्थ मूल है और उनका अस्तित्व एवं क्रियाशीलता किसी चेतन शक्ति 
की इच्छा से निरपेक्त रूप में विद्यमान है। चेतन, आत्मा जड़ प्रकृति की 
विशेष रचना है जिसके लिए विश्येष भौतिक परिम्थित्तियों की आवश्यकता 
होती है। जंगसे कि घन्द्रलोक में जड़ पदार्थ तो है परन्तु वे भौतिक 
परिस्थितियां विद्यमान नहीं है जिनमें बात्मा या चेतना शक्ति जन्म सेती 
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हैं। आत्मवादियो को कहा पत्ता था कि जिस चन्द्रलोक मे पहुँचने वे लिए 
ने मूज-मेखजा वाघकर “दस-दस हजार वर्ष” तपस्या वरते थे, वह चाद 
गदो, धूल, धल्कापात और पत्यरों का ढेर मर है जिसमें अब तक चेतना का 
विकास तक नहीं हो पाया है। पता नही हजारो वर्षोंसे जो ऋषि तपस्या 
करके चस्द्रलोक में गये थे,वै मूठे प्रचार का शिकार होकर अपना जीवन 
बर्बाद कर बैठे और॒मा फिर दूसरो को ही बहकाते रहे | इसलिए कि 
आर्मस्द्राग को उनसे से एक भी चाद पर नही मिला। 

हमारे कुछ वेदान्ती और विजश्ञानवादी भाई यह दावा भी करते हैं कि 
पदार्थ एवं दुनिया है हो कहा ?े यह तो हमारी चेतना का बाहरी प्रतिविम्व 
मात्र है। तभी तक उनका अस्तित्व है जब तक हम उन्हे देखते या समभते 
हैं। ज्यो ही कोई वस्तु हमएरे मस्तिष्क से परे हो जाती है, उसका अस्तित्व 
नष्ट हो जाता है। परन्तु सभी पदार्थ शोर मचा कर कह रहे है कि 'हुमारा 
अस्तित्व मस्तिष्क से परे और स्वतन्त्र रूप से विद्यमान है ।' यह मस्तिष्क 
और चेतना भी पदार्थों की ही विशेष परिस्थितियों की उपज है। 

हम जब मनुष्य की चेतना या आत्मा के सम्बन्ध से बात करते हैं तो 
मनुष्य के विचार, स्वभाव, आदतें, इच्छा झक्ति, चरिन्न, सवेदनायें, अनु- 
भूतिवा, भावनायें, मान्यताए और मत आदि सभी को शामिल करते हैं । 
स्पष्ट है कि चेतना के इन गुण धर्मों की विवेचना कर सकता प्रारम्भ से ही. 
भनुष्पो के लिए आज की भाति आसान नहीं था। विज्ञान और दर्णन 
शास्त्र की लम्बी यात्रा एव ज्ञान विज्ञान को विभिन्न शाखाओ से प्राप्त 
अनुभवों के बाद आज ऐसा कर सकता सम्भव हो पाया है। आधुनिक 
विज्ञान ने उन भौतिक परिस्थितियों का विस्तृत अध्ययन एवं मनन किया 
है जिनमे जीवन तत्व पैदा होते हैं और मानवीय ढय की चेतना का विकास 
सम्भव हो सकता है । भौतिकवादी एवं अभौतिकेदादी, दोनो ही यह 
मानते हैं कि पहले घरती, जल, वायु, वनस्पति आदि पेंदा हुए और तव 
चाद मे आदमी भाया । सदि चेतन पहले है तो यही मानना चाहिए कि 
सबसे पहले वही आया जोर तब॒ बाद मे घरती, जल, वायु ओर भाकाश 
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आदि आये। यदि हां, तो इसुका तकंसंगत प्रमाण होना चाहिए और कम 
से कम 'ईश्वर' कृत 'अपोरुषेय! पुस्तकों में इसका वर्ण होना चाहिए। 
सच्ची वात यह है कि पदार्थ या प्रकृति सदा से रहे हैं, परन्तु मानव और 
उसके मस्तिष्क का विकास बहुत बाद में भौतिक परिस्थितियों का परि- 
णाम है पदार्थ का अस्तित्व अरबों वर्षों से है। परन्तु मानवो का अत्तित् 
इतना पुराना नहीं है। चेतना प्रकृति की उपज है और यह पदार्थ का ही 
एक गुण धर्म है। वह पदार्थ है मानव मस्तिप्फ जो स्पष्टतया भौतिक है। 

यह कौन नही जानता कि मस्तिष्क के विकृत होने से मनुष्य की चेवता 
विकत हो जाती है, वह पागल तक हो जाता है, सोचना-समभता और 
बोलना तक बन्द कर देता है और वह भुक जानवरों तक से गई--बीती 
हालत में पहुंच जाता है । और यदि मस्तिष्क (दिमाग) बढ़ाने की दवाये 
तथा खुराक दी जाती है, उसे अनुकूल मौसम तया सामाजिक वातावरण 
में रखा जाता है तो उसकी स्मरण शक्ति एवं मेघा, अनुभूति आदि सभी 
आत्मग्रुण' उन्नत एवं विकसित हो जाते हैं। यदि चेतना अभौतिक है तथा 
भौतिक परिस्थितियों से निरपेक्ष रह कर ये गुण आत्मा में वास करते हैं 
तो मनुष्य के बुद्धिमौन्‌ तथा मूर्ख होने पर भौतिक परिस्थित्तियों का इतना 
प्रभाव क्‍यों पड़ता है ? कि 


मानव चेतना मनुष्य के भौतिक परिवेश के साथ अभिन्न रूप से जुड़ी | 


है और वह इस परिवेश के बिना काम नही कर _सकती। रूप, रस, गंध, 
स्पर्श और भब्द आदि गुणो से युक्त वस्तुओं के वास्तविक अस्तित्व में ही 
गानव मस्तिष्क के अन्दर गुणों की संवेदनायें होती है। यदि झब्द के न 
रहने पर भी किसी को सुनाई पड़ता हो, रूप के न रहने पर भी कोई 
देखता हो और रस के. न रहने पर भी कोई रसास्वादन करंता हो तो उस 
व्यक्ति के बन्धु-चान्धव चिन्तित हो उठते हैं तथा सिविल सर्जन की सिफा- 
रिशव से जल्दी ही आगरा के अस्पताल! में भिजवाने की कोशिश करते हैं 
ताकि ज्यादा खराबी आने से पहले ही उसका मस्तिष्क ठीक कराया 
जा सके। हि 
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ये बस्तुएँ यथा गुण धर्म अपने अस्तित्व के जरिये ही ज्ञानेल्धियो पर 
प्रभाव डालते हैं। फलस्वरूप उपस्त होने वाली सवेदनायें स्वायुमार्गों से 
मस्तिष्क के गोलाधों की ऊपरी त्वचा (परतो) मे पहुँचती हैं जहा अलग 
अलग सबेदनायें पैदा होती हैं । सवेदनाओ के आधार पर अनुभूतिया, 
जावतायें, घारणायें, स्मृतिया और विचार के अन्य रूप तेयार होते है। 
ये सबकी सव परछाईया मान हैं जो कि वस्तु के अस्तित्व में ही हो सकती 
है तथा वस्तु का ज्यो का स्यो प्रतितिम्व मात्र हैं । यदि वस्तु न हो तो 
प्रीतविम्ब भो नहीं पड सकता 3 इसका यह लर्ण हुआ वि भौतिक जजत्‌ को 
प्रतिविम्बत करने की क्षमता मस्तिप्क के गुण-घर्म की हैसियत से चेतना 
को अपनी खास विशेषता है । 
परन्तु यानिक ढंग से इसका यह अर्थ नही लगाना घाहिए किजों 
वस्तु सामने है ही नही, उसका प्रतिबिम्ब मानव मस्तिष्क पर नही पडता ) 
उदाहरण के लिए, कोई इजी नियर एक शानदार भवन या सेतु बन्ध एवं 
पुल की कल्पना करता है या उसका नक्शा तैयार करता है। उतकी 
अनुपस्थिति मे भी मस्तिष्क पर यह प्रतिबिम्ब पडता है और नक्शा त्तयार 
हो जाता है। मनुष्य कसी भावी वस्तु का सृजन व सकता है । विश्तु 
येप्रतिविम्व वर्चमान मे विद्यमान एक या अतेक वस्तुओं के आधार पर 
हो पैदा होते हैं । वे अपने चारो ओर की दुनिया के मानव ज्ञान पर आधा- 
रित होते हैं। » < 
चेतना का निश्चित भौतिक और देंहिक प्रश्ियायों से सम्बन्ध है, 
परन्तु इन प्रश्नियायो को ही चेतना नही माना जा सकता । विचार पदार्थे 
से अभिन्न है, मस्तिष्क से अभिन्न हैं, परन्तु विचार और पदार्थ एक नही 
है। लेनिन ने कहा था कि विचार वो भौतिक मानना ऐसा गलत कदम 
है जिससे शोटिबबाद कौर जावनावाद (अनौतिक्वाद) का घौलमेल हो 
जाता है। 
विचार कोई ठोस वस्तु नहीं है, उसे देखा नही जा सकता या उसका 
फोटो नही लिया जा सदतर । विचार दुनिया में चस्तुओ और न्यापारो 
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की परछ्ाई है । यह भावनामृलक परदाई है, भौतिक नहीं। ययाय वो 
सीधा-सादा चित्र नहीं है, उसकी निर्जीव प्रतिलिपि नहीं है, वल्कि मानव 
मस्तिष्क में समुचित रूप में रूपान्तरित यथा है मावेसं ने विचार के 
सम्बन्ध में लिखाथा कि-'"विचार इसके अलावा और कुछ नहीं है कि 
भौतिक संसार मानव मस्तिष्क में प्रतिविम्बित होता है और चिन्तन के 
रूपों में बदल जाता है। “जो चीज मानव को पथ्चु से अलग करती है, वह 
उसकी चिन्तन क्षमता है । यथाय॑ का सक्रिय रूप से प्रतिबिम्बित करने, उम 
पर असर डालने, अपने सामने कोई लक्ष्य रखने और उनकी प्राप्ि के 
लिए काम करने की क्षमता है। 

चेतना या विचार को भौतिकवादी कहने का यह आशय नहीं है 
कि चेतना या विचार समग्र पदाय॑ को विश्येपता है। यदि ऐसा होता तो 
जीवधारी और अजीवधारी सभी पदार्थों में चेतना या विचार समान 
रूप से होते । जीवयारी विचार ग्रहण करते हैं, सोचते हैं और अजीव- 
घारी पदार्थ केवल अपना प्रतिबिम्ब छोड़ सकते हैं। एक हद तक यह गुण 
धर्म संवेदना के ही सदृश होता है, परन्तु वह सवेदना नहीं है। इसलिए, 
चेतना को समग्र पदार्थ का गुण धर्म नहीं माना जा सकता। 

कुछ लोग यह दावा करते हैं कि जब मप्ीनें भुणा और विभाग 
करती हैं, अरवों-अरवों का हिसाव कुछ क्षणों में कर देती हैं, एक मापा की 
उच्तक या भाषण का दूसरी भापा में तुरन्त अनुवाद कर देती है। बिजली 
का मे स्तिप्क बड़े-बड़े कारखानों की भुटियों का पता लगाकर दीक 8: 
देता है, ये मी ने बाहर से मूचनायें ग्रहण करती हैं और बहुत सी जाता 
को 'याद' करती हैं, वदायों का विश्लेषण, संसलेपण आदि करती हैं। ये 
मशीनें स्वयं कार्य करती हैं और मानव मस्तिष्क की भाति संवेदनमीस 
और सक्रिय होनो हैं। फिर जीवघारियों की भांति ही अजीवधारी मशीनों 
में घेतना या सवेदनजोलता क्यों न मानी जाए ? 

परन्तु नाजुक से नाजुक और चादे जितनी संवेइनशीस मशीन भी 


बयों ने हो, मानव मस्तिष्क वामुकावसा नहीं कर.राक्‍ती और बहू मानद 


ह््श्‌ 


वी भाति चेतनाश्ील तथा विचारशीत्ष नही हो सकती। चिंतन तो 
केवल मानव कर सकता है ओर वह भो बहुत लम्बी अवधि तक विशेष 
सामाजिक परिवेश में रहने के बाद । समूची प्रकृति और फदाचित समस्त 
ब्रह्माण्ड में मानव एक विश्ेप स्थान रखता है ओर उसकी सबसे बडी 
विशेषता चितन है। वह अपने चारो बौर के वातायरण को समभने का 
भयत्न करता है, उसको विवेचना करता है, उनसे स्वयं प्रभावित होता हैः 
उसके रूप एव गतिविधि तथा उसके नियमा को समम कर उसे प्रभावित 


का प्रयत्न करता है। श्षेप प्राणी 
सामने है, अपने आपको उसके 
बुकूल ढाल कर उसने काम लेते है। भानव मे असीम सृजनात्मक 
क्षमता है। अपनी असाधारण चि-तनतथा कल्पना भक्ति से उसने एक ऐसे 
विधाता एव सृष्टिकर्ता की कल्पना की है जिसे उसने ईश्वर का नाम दिया 
है जो पूरे ब्रह्म ण्डका रचमिता है। और असलियत में मानव स्वयजों 

बन घुका है तथा बनना चाहता है, अपना वही रूप उसने ईइवर में निहित 

| 


मशोन इसी मनुष्य के जटोल मस्तिष्छ को कुन्पना और दक्ष हाथों 

फो रचना मात्र है। मनुष्य पहले से हो जानता है कि वह कौन सा कास 

फरेगी और यह कितना कर सकती है? 

स्वेदनशोलताओ पा निर्माता है। पर: 

सम्बन्ध मे बहुत प्रुनिश्चित भविष्य वाणी नही की 
साधारण मशीन मनुष्य के शारीरिक परिश्रम को हल्का करती 

ओर साइवर्नेटिक मशीन उसके सेक परि 


मानरि परिश्रम को हल्का करती है। 
इससे मस्तिष्क ऐसे भकाने और उबानेवाले कामो मुक्त हो जाता 
है जिनम सृजनात्मक श्रम की जरूरत नही होती। मनुष्य की क्षमता 
का विस्तार करती है और उसे उनत 


करती है। परन्तु मग्मीन मशोन 
रहेगी भर वह मानव मस्तिष्क का पान कभी नहीं ले सकेगो। पु 
परन्तु इस सीधी-सच्ची सी बात का कि चेदवा या विचार समग्र 
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भौतिक पदार्थ का गुण घर्म नहीं है, वल्कि वह मानव मस्तिष्क की परछाई 
है, कां विगाड़कर यह अर्थ लगाया जाता है कि “तब तो चेतनाका 
अस्तित्व पदार्य से पृथक समझना चाहिये। चेतना मावनामूलक है, 
भौतिक नही यदिविचार मावनासूलक है, वह ठोस प्रदार्य नहीं है, मावव 
मस्तिष्क में बह पाया नहीं जाता तो वह पदार्थ या मस्तिष्क से सम्बद्ध नहीं 
है और उसका स्वतन्त्र अस्तित्व माना जाना चाहिए। वे इससे भी आगे 
बढ़ कर कहते हैं कि “वह न केवल मस्तिष्क या पदार्य से स्वृतस्त् है बल्कि 
उसका सृजन भी करता है।'” इस प्रका र, “पूरा संसार और वाह् जगत्‌ एव 
विचार या चेतना की वाहरी परचाई मात्र है, बाहर असलियत में कुछ भी 
नहीं है ।”” यहू शीर्पासन करता दर्शन जम नी तथा भारत में बहुत चला था। 
विचार मस्तिष्क से असम्बद्ध कैसे माना जा सकता है। इसके अलावा 
बाह्म पदायों का मस्तिष्क पर प्रतिविम्व पड़ना तो स्वभाविक है-इंसी- 
लिए कि जिसका प्रतिविम्ब पड़ा वह पदार्थ और जिस पर प्रतिविम्प पड़ा 
बह मस्तिष्क, दोनों ही ठोस वास्तविकतायें हैं। परन्तु अवास्तवि 
का अंवास्तविकता पर क्या और कैसे प्रतिबिम्ब पड़ेगा ? इसलिए लेनित 
ने इस दर्शन को, जिसमें कहा गया है कि विचार बिना मस्तिप्क के वि 
मान रहते हैं--'“मस्तिष्क शून्य” दर्शन की संज्ञा दी है। विज्ञान सिद्ध कर 
चुका है कि चेतना शरीर से स्वतन्त्र नही है, वह गौण है और मस्तिष्कका 
एक व्यापार है तथा वाह्य जगत्‌ का श्रतिविम्वहै। परन्तु साथ ही वह पदार्थ 
का परम प्रतिपेध -नहीं है। इसलिए कि चेतना अति संगठित पदार्थ का 
मस्तिष्क का गुण घमं है। वह भौतिक उपकरणों के प्रभाव से उदित एवं विक- 
सित हीती है, परन्तु पदायं से जन्म लेक र चेतना एक प्रकार की स्वतंत्र स्थिति 
हासिलकर लेती है और भौतिक जगत्‌ के विकास को प्रभावित करती है। 
प्रत्येक पदार्थ का यह आम ग्रुण धर्म होता है कि वह अपना प्रति- 
विम्दन करता है और उसका यह आम्यन्तरिक एवं स्वाभाविक गुण है। 
गही ग्रुण वस्तुओं-को ज्ञेय, जानने योग्य बनाता है और इससे बाह्य प्रभावों 
के अन्तर्गत आम्यस्तरिक रूप में अपना पुननिमाण करने की, तदबुसार 
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उनसे प्रभावित होने की छमता होती है। प्रतिविम्बन सदा दो प्रभावो-- 
अथवा दो से अधिक कार्यो--एक प्रभाव डालने वाला कौर दूसरा प्रभावित 
होने वाला--के आपसी प्रभाव से जुडा होता है । परस्तु पदार्थ जीवधारी 
हो या अजीवधारी ग्र तिविम्बन का ग्रुण सभी में है। अन्तर केवल इतना है 
कि 
अजीवधारो पदार्थों मे यह प्रतिबिम्ब सहज और अचर होता है। 
अजीव तत्व बपने परिवेश तथा वातावरण में किसी प्रकार का विभेद या 
विवेक नही कर सकते । अनुकूल तत्वो की वे छाट नहीं कर सकते और 
प्रतिकूल तत्वों से अपनी रक्षा नही कर सकते । 
विपरीत इसके, जीवधारी बाह्य प्रभावों के प्रति भिन्‍न प्रतिक्रियायें 
भ्रकट करते हैं। चह अपने परिविश और वातावरण के अनुकूल अपने 
आपको ढाल लेता है । कुछ तो इतने “चौकस” होते है, जैसे गिरगिट कि 
आसपास की वस्तुओ के रग के अनुसार ही अपना रग बदल देते हैं । 
जीवधारी अनुकूल वत्वो का उपयोग करते है और अनावश्यक, क्षतिकर 
तत्वों से बच जाते है! सजीव काय जीता और विकास करता है और वह 
सफलतापूर्वक वातावरण के अनुकूल ढल जाता है। 
परःतु भवुष्य और दूसरे जीवधारियो मे भी एक बडा अन्तर है -- 
मनुष्य मे पदार्थ को सचेत ढग से प्रतिविम्बित करने की क्षमता है। वह न 
केवल अपने आपको वातावरण के अनुकूल ढालता है बल्कि अपने अनुभव 
एवं ज्ञाच का साभ उठाकर उस वातावरण को ही वदलने की कौशिश 
करता है और बदलता है। ऐसी प्रवृत्ति कुछ ञशो मे मानव से इत्तर जीवो 
जे भी पाई जाती है। जैसे दया पक्ती आदि छे 
चेतना की उत्पत्ति के रहत्या का फ़्ता लगाने के लिए यह जानना 
जरूरी है कि किस प्रकार जजीव पदार्थ सजीव पदार्थ मे बदलते है और 
सजीव पदार्थ किस प्रक्रिया के माध्यम से चिन्तनशील पदाथ (मानव 
मस्तिष्क) में सन्‍्तरण के दौरान ऐसे प्रतिविम्व का रूप घारण करते हैं. 
जिसमे चिन्तनशील पदार्थ या चेतना का विकास होता है। 


ह््प 


प्रकृति विज्ञान में ऐसे सैकड़ों-हजारों उदाहरण मिलते हैं कि किस 
प्रकार अजीवित प्रकृति से जीवित प्रकृति का आविर्भाव होता है। एफ 
विशेष मात्रा में गोवर और दही मिलाकर रख देने से विच्छू ही विच्छू पैदा 
हो जाते हैं | ज॑से अजीवित और जीवित प्रकृतियों के बीच में कोई अभेद् 
दीवार नहीं है, उप्ती प्रकार जीवित पृदार्थ और मानव मस्तिष्क के विकास 
में भी अभेद्य दीवार नही है । केवल आवश्यकता दूदे हुए जोड़ो को | 
जोड़ने की है। हर सजीव काय में हाइड्रोजन; आवतसीजन, नाइट्रोजन 
तथा खास कर कार्बन की बड़ी सापायें विद्यमान रहती हैं । ये ही जीवित 
शरीरों की रसायनिक विरचना और उनके आवश्यक कार्यकलाप के 
आाधार होते हैं । 
एंगेल्स ने कहा हैं कि--जीवन प्रोटीन कार्यों के अस्तित्व की विधि है, 
जिसका सारभूत तत्व है बाहर के प्राकृतिक पर्यावरण के साथ निरन्तर 
उपापचयात्मक आदान-प्रदान और इस उपापचय की समाप्ति के साथ 
ही जीवन समाप्त हो जाता है ।” (प्रकृति का द्वर्द्व ) अर्थात्‌ जीव 
विज्ञान के अनुसार सजीव कार्यों में पोषक तत्वों को ग्रहण करने की कौर 
उसमें से सार लेकर बेकार तत्वों को बाहर निकालने की प्रत्निया की 
क्रमश: आत्मीकरण और विकीर्णन कहते हैं। यही प्रक्रिया दूसरे शब्दों में 
उपापचय अर्थात्‌ उपचय और अपचय कहलाती है । पु 
जँसे विकास के साधारण नियमों में पहले परिमाणात्मक परिवर्तन है 
होता है और बाद में, एक विशेष अवस्था में, गुणात्मक परिवर्तन होता है 
और उसे देखकर यह अ्रम होने लगता है कि सनातनकाल से यह वस्तु 
इसी रूप में रहती आ रही होगी और विकास को किसी स्वाभाविक 
प्रक्रिया का अनिवाय परिणाम नही है, उसी भांति मानव चेतना के वर्तमात' 
रूप को देखकर किसी साधारण व्यक्त के लिए यह समझ पाना आसान 
नहीं है कि इतनी जटिल चेतना का विकास किसी अजीय पदार्थ में से कैसे 
सम्भव हुआ होगा ? आ्रारंभिक सरततम झरीर का जन्म प्रतिविम्बन के, 
जोकि पदार्थ का आम आम्यान्तरिक गुण है, विकार की दिया में पहता 


श्दे 


और जवरददेस्त कदम था । वह भस्तिष्क के विकास की और पहली और 
निर्णायक छुलाग थी ययार्थ वा प्रतिबिम्वच, जो अजीव प्रकृति मे निहित 
है, भूणात्मक रूप भें नये, सजीव प्रतिबिम्बन में परिवर्तित हो गया । 
उदाहरण के लिए, पोधे सूर्य के प्रकाश के प्रति अत्यन्त संवेदनशील 
होते हैं । वे मानो उसके लिए दोडते हैं ।। प्रकाश उनके लिए जीवन का 
स्रोत होता है। सबसे सादे, एक कौशिका वाले जीव, अमीबा में भी आहार 
के लिए चेष्टा होती हैं। यदि उसने अभी-अभो भोजन किया हो तो उसमे 
किसी प्रकार की खाद्य चेप्टा नही होती । इसका अर्थ हुआ कि एक कोशि 
का और सबसे सीधा-सादा जीव, अमीबा भी वाह्य जगत्‌ को अचैर एवं 
छदासीन रह कर नहीं बल्कि प्रवरण (अपनाते हुए) प्रतिबिम्बत करता 
है। उसका शरीर मानो उपयोगी और आवश्यक उद्दीप्तियों की ओर 
भाकृष्ठ होता और हानिकर तथा अनावद्यक चेष्टाओ की ओर से विमुख 
होता है। पर-तु इन दोनो चेष्टाओ के लिए उसकी स्षमता बहुत कम और 
सीमित होती है। ऊतको, कौशिकाओो के न रहने के कारण उसके अग॑ 
प्रभावित होने के बजाए वह कुल का कुल प्रभावित होता है भौर हलचल ' 
भेजाता है। 
विकाप्त फे साथ जब जोच तथा पर्यावरण अधिक जदिल हुए तो 
चेष्टाओं को प्रतिचेष्दा के आधार पर प्रतिविभ्दन का एक उच्चतर रूप 
जिसे सवेदन फहते हें, उत्पन्न हुआ । सवेदन बाह्य उत्तेजना फो स्फू्ति फो 
सेतना से परिवत्तित कर देता है॥ जैसाकि चेष्टाओं की प्रतिचेष्टाओ के 
सम्बन्ध में होता है, वेंसा ही सवेदन जीव पर बाह्य बगत्‌ की किया के 
परिणाम स्वरूप हीता है। परन्तु बाह्य चेष्टाओ-उद्दीप्तियो का दायरा 
बहुत वडा हो गया है जिससे जीव रूप, रस गध आदि से प्रभावित हुआ, 
* उसमे स्वाद, गर्मी आदि की सवेदनायें विकसित हुई। धीरे-धीरे जीव मे 
ऐसे अग्रा वा विवास हुआ जिससे वह गृणधर्मो वार बोध व रबे पदार्थों का 


बोध कर सवता था गौर आगे चलकर एक एक इन्द्रिय से एक-एक गृणघर्म 
के बोध वी क्षमता का विकास हुआ | 
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एक ग्रार अंगों का विकास होते हो यह उन्नति चालू रही शितके 
अनुसार संवेदनायें ज्यादा सूक्ष्म ओर विविध होती चली गईं। वातावरण 
के अनुसार अपने आपको ढालने कौ जीव की क्षमता बढ़ तो गई मर 
पर्यावरण फे साथ सम्पंक कायम रखने के लिए एक विशेष त्वयव तेयार 
हो गया जिसे स्नायु मंडल कहते हैं) पर्यावरण के अनुसार अपने आपको 
डालने की क्षमता निम्मतर औौर उच्चतर पशुओं में एक सो महीं है। 

प्रतिवर्तों (लौट कर आया प्रतिविम्ब-रिफ्लेक्स) को जीवन में वाह्य 
प्रभावों की प्रतिचारी प्रतिक्रियायें कहते हैं । सारे के सारे प्रतिवर्तों को 
दो वर्गों में बांदा जा सकता है। एक है अननुकूलित (अनकंडिशस्ड) 
प्रत्िवर्त और दूसरा है अनुकूलित (कंडिशन्ड) प्रतिवत्तं। पहला हर जीव 
में होता है, वह निम्न हो या उच्च । बह जन्मजात या मौरूसी होता है। 
किसी गर्म चीज का स्पर्श होते ही जीव अपना मुंह पीछे हटा लेता है। 
परन्तु उच्चतर जीवों में अनुकूलित प्रतिवरत्त भी होते हैं। ज॑से किसी कुत्ते 
को यदि घंटी बजा कर रोज साना दिया जाता है तो थोड़े दिनों के बाई 
ही कुत्ते की यह प्रवृत्ति (कंडिशन) हो जाती है कि घंटी बजते ही उपके मूह 
में लारआाने लगती है और वे ही प्र तिक्रियायें घुरू होती हैं जो खाना सामने 
आने पर होती है। अतः सजीव कायों के विकास के दौरान मन:द्विते 
निरन्तर प्र गति करती गई और उसके फलस्वरूप अन्ततः संज्ञा सम्पत्त 
पदार्थ ने सोचने की क्षमता हासिल की । 

मनुष्य और उच्चतर पशु दोनों संवेदना का अनुभव-करते हैं। यह 
संवेदन क्षमता दंहिकीय आधार में स्थित है जोकि मनुष्य और पशु दोनों 
में मौजूद है। यह देहिकीय आधार है, प्रथम संकेत व्यवस्था । यहँ ऐसी_ 
व्यवस्था है जिसके जरिये जीव पर वस्तुओं एवं व्यापारों की क्रिया की 
प्रत्यक्ष अतिचार होता है। पशु के लिए ये एक मात्र संकेत या सिस्‍नल हैं, ' 
इस नाते ये वस्तुएं उसकी ज्ञानेन्द्रियों पर श्रभाव डालती है और उसवी 
स्नायवीय व्यवस्था में तदनुरूप संवेदनायें उत्पन्न करती हैं । झ् 

मनुष्य की संवेदनाओं के साथ और भी कुछ बात होती है, जो पशुओं 
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दे साथ नहीं होती । सनुध्य को संवेदना सदा बुद्धि के प्रकाश से दीप्त 
होती है । मनुष्य में अमूर्त चिन्तन को क्षमता होती है। उससे यषाएंँ के 
साभान्यीकृत प्रतिविस्व उत्पन्न करने को, जो शब्दों में अभिव्यवत धारणारओं 
का रुप लेते हैं, क्षमता होती है। हर शम्द[एक निश्चित वस्तु फा चीतक 
है जिसके सपथ यह अभिन्‍न रुप से जुडा हुआ है। यही कारण है कि मनृष्य 
पर झब्दों की वैसी हो प्रतित्रियाहोती हैजेंसे स्वय वस्तुओं वे प्रत्यक्ष 
प्रभाव की होती है ।चूकि प्रथम सवेत वस्तुएं स्वय होती है, इसलिए 
उन्हे लक्षित करने वाले झव्दगौण सर्कत की भूमिवा अदा करते हैं। मनुष्य 
बी चेतना पशुओं की मन शवित से गुणात्मक रूप से भिन्न है । इस अन्तर 
का मूल वारण यह है कि पशुओ की मन शक्ति केवल सजीव विकास की 
उपज है, परन्तु मनुष्य वी चेतना सामाजिक कौर ऐतिहासिक विकास वी 
उपज है। 
मनुष्य गौर पशु वी सवेदनाओं मे मौलिक अन्तर होता है। उदाहरण 
के लिए, गिद्ध मनुष्य से अधिक दूर तक देख सकता है। परन्तु देखी हुई चीज 
भे मनुष्य की अन्तदृष्टि पशु की तुलना मे अ्परिमित रूप में अधिक हीती 
है। माव्स के मतानुसार मनुष्य वी पाँच इस्द्रियों का निर्माण पूरे विश्व 
इतिहास वी उपज है। मनुष्य के सगीत ग्रहण करने वाले कान, प्रकृति वे 
सौन्दर्य था आनन्द ले सकने वाली उसकी दृष्टि, उसको परिष्कृत अभिरचि 
और अन्य ज्ञानेन्द्रिया मानव समाज वे' व्यावहारिक मनुमव के आधार 
मर विकसित हुई हैं । 
इस प्रसग में एगेल्स ने लिखा है कि “श्रम ने स्वय भवुष्य का सृजन 
किया है! श्रम की ददौलत हमारे अति प्राचीन पूवेज-जगली भावद से 
मनुष्य का चेहरा-मोहरा हासिल कियाथा। श्रम ने मनुष्य को भोजन, 
वस्म और घर प्रदान किया । उसने मानव वो प्रकृति की शक्तियों से 
कैदल बनाया ही नही, वल्कि उन्हे अपने वश भे करने तथा अपनी सेवा मे 
लगाने की क्षमता भी भदान की ) धरम के जरिये मनुष्य ने अपने आपको 
बदला मौर साथ ही इस धरती को भी बदल दिया और बदल रहा है। 
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अम मनुष्य की सबसे बड़ी दौलत है। वह उसके जीवन और विकास के 
लिए परम अनिवार्य है। ह 

सानवाकार बनदरों के हाथ में श्रम के साधन पहुंच चुके ये जौ 
प्रारम्भिक अवस्था में थे ! इन साधनों का इस्तेमाल वे आकृत्मिक रूप में 
करते पे--विवेकपूर्वक नहीं । वन मानुस साथनों-लाठी डंडा आदि का, 
इस्तेमाल तो कर लेता है, परन्तु वह उन्हें पड़ नहीं सकता । परन्तु 
मनुष्य ने ये दोनों कार्य किये। इस बात ने उसके श्रम में गुणात्मक परिवर्तत है 
जा दिया। रे 

मनुष्य के श्रम की उपयोगिता का रूप ही बदल गया । इसे सीसने में 
भनुष्यों को लाखों वर्ष लगे होंगे और यह समय कठिन अनु भव प्राप्त करते 
और उसके आधार पर नये साधनों का निर्माण करने की प्रक्रिया में से 
गुजराना होगा । ही 

सानवाकार बन्दर ने जब सीधा खड़े होकर चलना सीखा तो यह श्रम 
की नई परिस्थितियां उत्पन्त करने ओर चेतना के प्रथम आभास के प्रकट 
करने मे सर्वाधिक क्रान्तिकारी, भहृत्वधूर्ण और रोमांचका री घटना थी। 
जड़ा होकर चलने का मतलब था कि चलने के काम आने वाले अगले दी 
पांव अब काम करने के काम आ सकते थे और वे काम के लिए मुक्त हो 
गए थे । पहले तो उन्होंने केवल प्रारम्भिक ओऔजारों का इस्तेमाल भर 
किया होगा और तव आवश्यकता के अनुसार उममें संशोधन और परि- 
वर्न किये होंगे। जँसे आदिम औजार थे वंसे हो आदिम चेतना भी रही 
होगी । उसे पदार्थों एवं चस्तुओं के उपयोग का विवेक नहीं रहा होगा । 
नस्तुओं के बीच की समानता देखना उसके लिए सम्भव नहीं होगा और 
वह नहीं जानता.था कि वे वस्तुर्यें उसके किस कास आ सकती हैं, 
भादि। + 

अमर के विकास के साथ-साथ उसकी चेतता का विकास हुआ । चेतना 
से या अनुभव से श्रम का विकास नहीं हुआ बल्कि स्वाभाविक प्रवृत्तियों से 
उसने श्रम किया ओर उस श्रम से उसे अनुभव हुआ । अनुभव से उसने 
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भी बदल जाता है। तरीका बदलने से समाज के आधिक व सामरिक 
ढांचे पर असर पद्ता है और यह बदल णाता है भौर उनके बदलते ही 
आदमी और समाज की चेतना भी बदस जाती है। उदाहरण के लिए, 
जब पश्चु मार कर साने के स्थान पर प्रथुपालन घुरू हुआ एवं पगमुओं रा 
दूघ जी विका का साधन बना तो हरियाली भूमि का महत्व बढ़ यया, जहां 
पशुपालन आसानी से हो सकता था । इस , पशुपालन ने आगे चक्कर 
दास अथा को जन्म दिया और दास अपने मालिकों के पद्ुओं का पाहत 
फरके उन्हें आराम का जीवन व्यतीत करने का अवसर देते थे। बामहे 
फुरसत मिल जाने के कारण कुछ लोगों के लिए दर्शन, परम, पुनर्ज॑न्म एवं 
लोक-परनोक, संगीत तथा कला आदि की चर्चा करने का अवसर मिले 
गया । इसी प्रकार, पद्यु पालन के स्थान पर सेती, खेतों के स्थान पर 
उद्योग व कारखाने आदि आये तो क्रमश: सामन्‍्तवाद और पूंजीवाद का 
विकास हुआ। आधिक साधनों एवं औजारों में ऋन्तिसे केवल आधिक 
परिस्थिति ही नही बदली बल्कि लोगों के सोचने, विचारने के तरीके 
पदल गये, उनकी सामाजिक चेतना बदल गई और बौडिक दृष्टिकोष 
सर्वेथा भिन्न हो गये। ध 
मनुष्य ने सबसे पहले वही सीखा था जो उसके श्रम की उपादेयता में 
वृद्धि करता था और जव ये साधन जटिल होते गये तभी उन्हें समझाने 
एवं काम लेने के तरीकों का प्रतिपादन करने के लिए “थ्योरी' सिद्धान्त की 
3 श्यकेता पड़ी थी। यही कारण है कि प्राचीन कलाइतियों में मनुष्य 
के श्रम का चित्रण खूब मिलता है। श्रम और चिन्तन की एकता में तथा हि 
श्रम के आधार परमानव की चेतना का विकास और परिष्कार हुआ था। 


भाषा और विचार का श्रम से सम्बन्ध 


जब लोग-वाग आपस में मिलकर काम करते थे या जंगल में फल 
तोड़ने और शिकार खेलने जाते थे तो आत्म-रक्षा के लिए एवं काम में 
एक-दूसरे की सहायता के लिए उन्हें आवाज देने की, विशेष प्रकार की 


छ्र 


सहायता मागने की या अपनी बात दूसरो को_बताने की आवद्यकता 
अनुभव होती थी । मानव के मूह एवं जुबान की बनावट ऐसी थी कि 
उससे शब्द निकल सकते थे । पहले तो हथेलिया वजाकर वे सकेत से काम 
से लेते थे । वाद मे दो-चार शब्दो की रचना हो गई। परन्तु जब औजारों 
तथा काम की सख्या बढने लगी, जब कार्यकलाप मे जटिलता आने लगी 
तो उन्हें अधिक नामो, सज्ञाओ, क्रियाओं तथा झब्दो की आवश्यकता 
अनुभव होने लगी । इस प्रकार धीरे-धीरे भापा का ही विकास हो गया, 
जिसनेमानव की चेतना में चार चाँद लगा दिये और उसे अत्यन्त विक 
सित एव समृद्ध कर दिया | 

श्रम एवं उसके साधनों के विकास के साथ-साथ और उसी मात्रा भेः 
भाषा एवं चिन्तन का विकास होता चला गया । इनसे मनुष्य के पशु 
जगत्‌ से बाहर निकलने, प्राणी जगत्‌ में एक विशेष स्थान ग्रहण करने, 
अपना चिन्तन एवं उसकी शैली विकसित करने और भौतिक उत्पादन 
सम्रठित करने में मनुष्य को भारी सहायता मिली । इनके उदय के साथः 
ही मनुष्य मे यह आत्म-विश्वास.प्दा हुआ कि वह्‌ प्रद्नति के रहस्यो को 
समझ सकता है, उसके नियमो बा पता लगा सकता है, दारुण प्रकृति 
वो अपने अकुश में रख सकता है भौर एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति तक तथा 
एक पीढी दूसरी पीढ़ी तक अपना ज्ञान पहुचा सकती है। फिर यया था,,. 
यह बौद्धिक ऋान्ति आते ही उसने ऋग्वेद के ऋषियों की भाति प्रकृति से 
डेरना छोड दिया । उसने काव्यमय भाषा में बात करना छोड़ दिया। 

जो लोग यह समझते हैं कि मनुष्यों को वेद के रूप मे ज्ञान एव वेद-- 
वाणी के रूप मे भाषा भगवान की ओर से जन्म के साथ ही मिल गई थी, 
ये वास्तव मे मानव जाति ओर पूर्वजों के उन दारुण सघर्पों और बलिदानो 
को भूल जाते हैं जब उन्होंने एक-एव शब्द सीखने और भाषा का आवि- 
पवार करने तथा सामाजिक चेतना की वृद्धि के लिये पर्वत लाघे थे, समुद्र 
पार किए थे एवं सदियों तब एक-एक ग्रह-नक्षत्र को गति नापने वे लिए 
भाणों वी बाजो लगाई थी । तभी कोई बात उनके पल्ले पडती थी । भाषप 


प्रेरणादायक बौद्धिक ऋ(्ति 


यद्यपि बैंदिक दाल से ही रहस्यो से भरी प्रकृति के नियमों को 
समझते के लिए 'मानव जाति प्रयलशील थी और जिन निमरमों का पता 
चल जाता था उन्हे इस्तेमाल करने की जी भर कोशिश करती थी. फिर 
भी, प्राकृतिक नियमो की खोज बरने, ये नियम कैसे काम करते है, इसबा 
पा लगाने और इन नियमों को मनुष्य अपनी सुविधाजनक दिशा में मोड 
सबता है या नही, ये ऐसे सवाल थे जो सबतो परेशात रखते थे और इनका 
पत्ता सगाने मे असाधारण कठिनाइयों का सामना करता पड़ा। सबसे 
बड़ी कछिताई धामिक अन्थविद्वासो और रूढिवादने पेदा वी है । धामिक 
अन्धविश्वासों मे वधी पुरानो पीढियो को प्रकृति, जल, वायु, जआांकाश, 
, सूरज, प्रह, नक्षत्र और सभी भोतिक पदार्थोके सम्बन्ध से कुछ बधी- 
बधाई घारणायें मिलती थी। पहले तो इन घारणाओ को त्तोडकर चाहर 
निकलना और नई दात बहना सोद बुद्धि का काम था--जैज्ञाकि' आम- 
तौर पर सभी आदमी नही हो पात्ते, दूसरे यदि किसी व्यक्ति ने इन पदार्थों 
वी प्रद्डृति एवं नियमा के सम्दस्ध में बोई खोज वो भी त्तो उसे दोहराने 
बा और सर्वसाधारण वे सम्मुझ बहने वा यह साहस ही नही कर पाता 
था। इसलिए कि तमाम धर्म ग्रथ, पण्डे, मौजदी और पादरी उस व्यक्ति 
मा! गला घोटने के लिए पूरी राजसत्ता और जनश्क्ति का आद्वान करते 
रहे हैं। इस प्रकार, प्रकृति के रहस्यो वा उद्घाटन करने वालो को अब 
तर दो मोदों पर दारुण संघर्ष वरना पडा है--एक तो प्रह्ति के चेहरे पर 
पद्े मोटे घूषट से और दूसरे, एडिवादी और घ॒र्मान्ध वट्टर पथ्ियों मे जो 


न छ्८प 


डोस सच्चाई के डुश्मन होते हैं। इन्होंने मानव समाज एवं प्रकृति विज्ञा 
की प्रगति को सदा पीछे धकेला है। प्रत्येक आधुनिक विज्ञान वैत्ता को 
फिर वह सूर्य की परिक्रमा करती गोल घरती बताने वाला गलोतियों हो 
या महान्‌ कान्तिका सी वैज्ञानिक कोपेनिकस हो, सभी को प्रकृति के चेहरे 
से घूंघट हटाने के अपराध में इन पौंगरापंथियों ने सताया है या मौत के 
'घाट उतारा है। जिन लोगों ने प्राकृतिक नियमों का पता लगाया है वे 
लोग महान्‌ बलिदानी थे और सत्य के लिए की गई उनकी गवेषणाओं ने 
भनुष्य जाति को अन्धका र युग से निकाला है। प्रकृति विज्ञान को अपनी 
सच्चाई स्थापित करने के लिए बहुत कुर्वानियां करनी पड़ी हैं। नं 

पोंगापंथी रूढ़िवाद पूरे संसार मे एक ही समान था और प्रकृति में 
हर भ्रकार के परिवतंन, हर श्रकार के विकास का निषेध करता था। 
आरम्भ काल में अतिक्रान्तिकारी प्रकृति विज्ञान ने अपने आपको सहसा 
अतिधोर रूढ़िग्रस्त एवं हलचलविहीन प्रकृति के सामने खड़ा पाया जिममें 
आज भी वही सव कुछ विद्यमान है जो राजा रामचन्ध और सृष्टि के 
प्रारम्भ में था मर जो बदलने का नाम नहीं लेता तथा अनन्तका ल तक वही 
सब जंसा का तैसा बना रहेगा। भ्रकृति विज्ञान अमी भी घामिक दर्शनों 
का मोहताज भा--इसलिए कि अपनी खोज और चिन्तन की सामग्री उसे 
बही से मिलती थी । 'रन्तु घीरे-धीरे वह प्रीढ़ होने लगा और धामिक 
रूढ़ियों से टकराने लगा। आज स्वयं दर्शन प्रकृति विज्ञान का मोहताज 
हो गया है। उसकी कोजों के आधार पर एक नये दर्शन का-द्व न्द्वा त्मक 
औदिकवाद का जन्म हुआ है जिसने प्रकृति विज्ञान के लिए एक विश्वद 
पथा अनुकूल मार्ग निश्चित कर दिया है। 

प्रकृति का मूल नियम 


अहृति.के समस्त नियमों के जानने में और उन पर अधिकार करके 
>उन्हें इच्छित दिया में मोड़ देने में अभी मनुष्य जाति को बहुत समय 
खगेगा। परन्तु जितने नियमों का हस पता लगा पाये हैं, यदि उन्हें भी 


छ६ 


जनहित में इस्तेमाल करें तो यह धरती सबके लिए अपार सुख का कारण 
बन सकती है। इन ज्ञात नियमों में मूल नियम यह है कि प्रकृति दो 
विरोधी तत्वों और प्रवृत्तियो से भरी हुई है। ये विरोधी तत्व एक-दूसरे 
को कभी सहन नही करते और कभी एक-दूसरे वे बिना नही रहते, वल्कि 
यहा तक कि एक-दूसरे के स्वरूप का बोध भो वे आपस मे ही कराते हैं। 
विपदीतो--विरोधियो की अपरिहाय एकता और सघप ही प्रकृति का मूल' 
नियम है । प्रकृति इसीलिए मूलरूपेण द्वन्द्वात्मक मानी जाती है । 
इसका अर्थ हुआ कि प्रकृति में दो विरोधियों की एकता और सघपं के 
वारण निरन्तर इन्द्र अर्थात्‌ सघप चलता रहता है और वर्योकि यह द्वन्द्व 


सनातन कालीन है, इसलिए प्रकृति का रूप अपने आप द्वन्द्वात्तक और 
सनातन कालीन हो गया। 

विपरीतो की एकता और सधप क्या है? यह समभने वे लिए 
चुम्बक का उदाहरण देना उपयुक्त होगा। इस मजेदार चुम्बक को हममे 
से सभी ने देखा और इस्तेमाल किया है। उसके दो सिरे--उत्तर और 
देक्षिण एक-दूसरे के समानान्‍्तर ही नही, 


हा, सख्त मुखालिफ हैं। वे कभी एक 
नही होते, परन्तु लाख सिर पटकने पर भी 


हम उत्तरी ध्रुव को दक्षिणी 
झुव से पृथक्‌ नही कर सकते । 

यही है विपरीतो को एकता और संघर्ष का मूल नियम । 

सभी वस्तुओं और 


व्यापारा मे परस्पर विरोधी पहलू हैं जो आगिक 


रुप मे जुड़े हुए रहते हैं। इनसे विपरीतो को अटूठ एकता बनती है। जिन 


पे० 


आविर्भाव होता है। इसी प्रकार, रसायनिक प्रक्रिया परमाणुओं के संघटन 
और विघटन का अन्तविरोधयुक्त एकता है। 

सजीव शरीरों में भी विपरीत पहलू होते है। जैसे कि असत्‌ सत्‌ की 
उत्पति बाले अध्याय में बताया गया है कि जो आहार हम करते हैं उसकी 
दो विरोधी प्रक्रियार्यें--परिपाचन और विपाचन की, शरीर में देखने को 
मिलती है। पहली से शरीर आहार के उपादेय अंशों को अपने में समेट लेता 
है जिससे शरीर एवं उसके अवयवॉ--भंगो का पोपण होता है। साथ ही जो 
अंग यो जीवकोश क्षीण हो जाते है उनकी क्षतिवृूत्ति कर लेता है। विपा- 
नन प्रक्रिया से आहार के अनुपादेय अंजों को शरीर से वाहर फेक दिया 
जाता है। यद्यपि ये दोनों ही प्रक्रियायें एक दूसरी की विरोधी है, प्रर्तु 
शरीर का यह मूल नियम है कि इन दोनों ही प्रक्रियाओं को वह अनिवार्य 
रूप से साथ रखता है! यदि आहार का उपादेय अंश झरीर में विलीन 
नही होता तो शरीर कायम नही रह सकता और इसी तरह यदिभनुपदिव 
अंश, मल-मृत्र तथा पसीने आदि के रूप में वाहर नही निकल जाता तो 
असीमित शारीरिक कप्ट तुरन्त 'मृत्यु' का आह्वान करवा देता है। हि 

इसी प्रकार, जीवों में अनेक विरोधी प्रवृत्तियों की भांति बागुवंधि- 
कता और भनुकूलन क्षमता की दो विरोधी विशेषतायें है मिन्‍्हे समभे 
बिना प्राणि विज्ञान के रहस्यों का उद्घाटन संभव नही है । हंसी 
विश्येपता के अनुसार जीव अपने वंश की किसी अवस्था में अजित संस्कारों 
और विशेषताओं को अपने वंश्क्रम में सौपता है और इस प्रकार बदली 
हुई परिस्थितियों में भी जीव को अपने वश की उपलब्धियां बिना परिश्रम 
के जन्म के साथ ही मिल जाती हैं। इस प्रकार हजारों वां वी तस्ी 
अवधि के साथ उसका नाता जुड़ा रहता है। दूसरी ओर अनुकूलन क्षमता 
उसे विपरीत से विपरीत एवं प्रतिकूल परिस्यितयों के साथ भी तालमेल 
बंठा कर जोवित रहने की क्षमता प्रदान करती है। यदि ऐसा न होता वो 
मनुष्य जाति एवं समृस्त प्राणि जगत्‌ का अब से बहुत पहले ही संहार हो 
चुका होता । इसी प्रकार, यदि पहली प्रवृत्ति म होती अर्थात्‌ वंश्ावुत्रम 


द्रै 


से अजित विश्येपतायें प्राणियो में नहोती तो बिल्ली का बच्चा चुस्गा 
भागता, चिडिया का बच्चा दूध मौयता और आदमी वा बच्चा स्तनों की 
और आकृष्ट न होता। तब समस्त प्राणि जगत्‌ बिना प्रलय दे ही काल के 
विकराल गाल मे समा जाता । 
यह वात नही है कि आनुवश्चिकृता केवल भ्राणियों की विभिन्न स्वा- 
भाविक प्रवृत्तियों से ही सम्बन्ध रखती है। यह्‌ मानव संस्कृति, सम्यता 
और सामाजिक परम्पराओ से भी सम्बन्ध रखती है। उदाहरण के लिए 
एक ही देश म रहने वात़ी अनेक जातियो में कुछ जातिया अपने आधिक 
सिछड़ेपन से अचानक बाहरनिवल करजआाथिक उन्नत्ति कर सकती हैं। इस 
प्रकार वे अपने से उत्तत जातियो के मुकाबले जाथिक विकास के क्षेत्र मे 
आगे बढ सकती हैं। परन्तु इसके बावजूदसामएजिक व सारकृतिक क्षेत्र से 
उनका उतनी ही तेजी के साथ छलाय लगाना अनिवार्य नहीं है। ऐसा 
इसी लिए है कि वशानुत्रम से उस जाति को सास्क्ृतिक विरासत में कुछ 
भी नही मिला, उसका पुराना इतिहास शून्य है। एक कुशल कलाकार 
पत्थर काट कर सुन्दर मूत्ति का निर्माण तो कर सकता है, परन्तु वह उसे 
समीत की दीक्षा नही दे सकता । इसी तरह, उज्जवल भूतकाल के अभाव 
भें कोई जाति आकस्मिक एवं अनुकूल जाथिक परिस्थितिया मे अच्छा 
खाना, कपडा और मकान तो प्राप्त कर सकती है, परन्तु अच्छी सस्कृति 
और गौरवपूर्ण सामाजिक परम्पराए प्राप्त करने वे' लिए उसे लम्बे समय 
तक प्रतीक्षा करनी पडती है 
विश्ञाल प्रकृति की भात्ति ही मानव मस्तिष्क के काम करने का भी 
एक खास नियम है । इसमे दो विरोधी प्रवृत्तिया निरन्तर काम करती 
हैं। वे हैं उद्दोपत और दमन। अर्थात्‌ उद्दीपन के सकेन्द्रण और विकिरण 
की प्रक्रियायें । पहली के जनुसार मानव मस्तिष्क अज्ञात तत्वों का जानने 
के लिए लालायित होता है, उसके अन्दरज्ञात वी उत्सुकता पैदा होती है, 
और वह अनदेखी, अनसुनी तथा बज्ञात वस्तुओ को देखना, घुनना और 
जानना चाहता है। दूसरी छोर वह ज्ञान को स्मृति के रूप से कंजूस की 


ष्र्‌ 


भांति संजो कर रसना चाहता है और ज्ञात वस्तु का विस्मरण अपने लिए 
विफलता मानता है। देखे में ये दोनों प्रक्रिया एक-दूसरे को विरोधी 
हैं। परन्तु पहली प्रक्रिया से मानव मस्तिप्क जहां अपने ज्ञान का विस्तार 
करवा है, वहा दूसरी प्रक्रिया से वह ज्ञान का संचय करता है जिसके 
अभाव में पहला अयंहोन है और पहले के अभाव में दूसरा । 

समाज में भी यह अन्त नद्व पाया जाता है | दास समाज में दास और 
दासस्वामी, सामन्‍्तवाद में भूदास और भूपति एवं पूजीवाद में स्वहारा 
और पूजीपति संघपंरत रहते है तथा विशेष परिस्थिति का उदय हुये 
बिना साथ ही साथ रहकर काम करते हैं। वे संघर्ष करते हैं और साथ 
रहते है। द; ५; 
प्रइन यह उठाया जाता है कि प्रत्येक वस्तु में दो विरोधी प्रवृत्तियां 
कंसे पंदा हो गई हैं और यदि ये विरोधी प्रवृत्तियां ही प्रकृति का मूल नियम 
हैं तो ये नियम कंसे काम करते हैं तथा नियामक के अभाव में नियम टूट 
बयों नहीं जाते ? .« 

जो कुछ ऊपर कहा यया है, वह इन सभी प्रश्नों का उत्तर है। प्रकृति 
में गति लाने के लिए जिस सूष्टिकर्ता और नियामक की आवश्य- 
कता समभी जाती है, उसका माव्संवाद विरोध नही करता । नियमों का 
नियामक या जनक अथवा कर्त्ता अवश्य है। परन्तु वह कर्ता शेषवाग के 
फण पर बैठा विष्णु हो, कमलदल पर पद्मासन जमाये ब्रह्मा हो या प्रकृति 
के सूक्ष्म से सुक्ष कण में सनातन काल से प्रयुक्त विरोधी प्रवृतियां हों जो 
प्रकृति को निरन्तर गतिशील रखती हैं, यही विवाद का असली विषय है। 
यह छोटी-सी परन्तु सबसे बड़ी नियामक और सवकी नियामक बात हमारे 
मिम्रों की समझ में क्यों नहीं आती कि ये विरोधी प्रवृत्तियां नकेवल साथ- 
साथ रहती है बल्कि इस के बिना दूसरी का अस्तित्व तक सिद्ध नहीं किया 
जा सकता। यही कारण है कि विरोधी प्रवृत्तियों का अनिवाय सह 
अस्तित्व केवल भौतिक एवं सामाजिक जयत्‌ में ही अनिवार्य नही है 
बल्कि ज्ञान, विज्ञान, विद्युत, रसायनशशास्त्र आदि सभी अंगों और उपांगों 


हक 


में वह पाया जाता है। उदाहरण के लिए -- 
गणित शास्त्र मे योग और विभाग के रूप मे । 
मैकेनिक शास्त्र में क्रिया एव प्रतिक्रिया के रूप मे | 
पदार्थ विज्ञान तथा विद्युत शास्त्र मे घन एव ऋण े रूप में । 
रसायन शास्त्र मे परमाणुओ के सश्लेषण और विश्लेषण के रूप में 
घानून शास्त्र मे वाद और प्रतिवाद के रूप से तथा समाज शास्त्र मे 
चर्ग सधर्प के रूप मे दो विरोधी भ्रवृत्तिया निरन्तर साथ रहती हैं । 


विपरीतो का संघर्ष प्रगति का कारण 


दो विरोधियों के संघर्ष से प्रकृति और समाज भे न केवल निरन्तर 
गतिभीलता रहती है प्रत्युत्‌ वे दोनो निरन्तर प्रगति करते हैं तथा भागे की 
ओर बढ़ते हैं। किसी वस्तु के विरोधी पक्ष एक-दूसरे का निपेध करते हैं, 
वे शान्तिपूर्वक साथ-साथ नही रह सकते और संघर्ष मे उलमे रहते हैं। 
इसीलिए नये और पुराने के बीच, जो जन्म ले घुका है उसमे और 
जो जन्म ले रहा है उसमे, तथा जो सत्ता में है उससे, और जो सत्ता से 
पृषक है उसमे, सभ्प भनिचार्य है। यह संघर्ष उनका विकास करता है। 
इसीलिए महान्‌ लेनिन ने “विकास विपरीतो का सर्प है” कहा है। 
परन्तु यह नही भूलना चाहिए कि सघय को यह अनिवायेता हो उनकी 
एकता की भी परिचायक है। जब वे एक जगह होगे तभी उनका संघर्ष 
सभव है। 

आधुनिक ज्योतिष विज्ञान ने यह सिद्ध कर दिया है कि अनन्त ब्रह्माण्ड 
भें आकर्षण तथा विकर्षण की प्रक्रिया प्रतिदिन घढित महत्वपूर्ण 
प्रभियाओो एवं घटनाओ का मूल कारण है। एक प्रवृत्ति जिस शक्ति को 
उत्पन्न करती है वह दुसरी पर हावी होती है तथा ब्रह्माण्ड में फिर देसी 
ही घटनायें होने लगती हैं! उदाहरण के लिए --यदि विकपंण ही 
होता है अर्थात्‌ ब्रह्माण्ड मे चुमते काय (पिण्ड) अपनी भोर आकर्षण सो 
बैठे हैं तथा अपने से दूसरे पिण्डो को दूर फेंकने लगते है तो ऊर्जा शक्ति 


पड 


विच्चिन्न होने लगती है, उसका स्रोत नष्ट होने लगता है और तारे काल 
कवलित होकर बुभ जाते हैं एवं कालान्तर में मष्ट हो जाते हैं। यदि वहां 
आाकपण हावी हो जाता है तो पदार्थ और ऊर्जा केख्धित होने लगती हैं, 
परिणाम स्वरूप नये सितारे प्रज्वलित होने लगते है और ब्रह्माण्ड में एक 
नई दुनिया जन्म लेती है। 8 

हमें यह नहीं भूलना चाहिए कि इन विरोधी प्रवृत्तियों में पूर्ण एवं 
स्थायी सन्तुलन कभी कायम नहीं रह सकता। यह माना कि साम्यावस्था 
भा जाती है, परन्तु वह क्षणिक, सापेक्ष एवं सशर्त होती है तथा शी प्र ही 
समाप्त हो जाती है। इन दोनों प्रवृतियों मे एक ही हावी होती है और 
ऐसा विभिन्न परिस्थितियों के अनुसार होता है। उदाहरण के लिए :-- 
किशोर जीवन में परिपाचन विपाचन पर हावी रहता है। इसलिए धरीर : 
विकसित होता है। जब विपाचन हावी होता है तो शरीर बूढ़ा होने 
लगता है, आदि । 


अन्तविरोधों के विभिन्न रूप 
अन्तविरोध मुख्यतः दो प्रकार के होते हैं--आन्‍्तरिक अन्तविरोध 
और बाह्य अन्तविरोध। आन्‍्तरिक अन्तविरोध किसी वस्तु के अन्दर का | 
विरोध है और वाह्य अन्तविरोध उस वस्तु का बाहरी वातावरण या 
परिस्थितियों से विरोध होता है। उदाहरण के [लिए जीव शरीर का 
आल्तरिक विरोध उसकी परिपाचन तथा विपाचन प्रक्रियाओं का 
अन्तविरोध है जिस पर पूरे शरीर का अस्तित्व निर्भर करता है। परन्‍तु 
जब दारीर बाहर की मौतिक परिस्यितियों से, सर्दी-गर्मी आदि से संपर्ष 
करता है तो वह वाह्य अन्तविरोध होता है। इसी प्रकार, समाजे व्यवस्था 
में जब पूंजीपति और सर्वहारा वर्ग संघर्ष करते हैं तो वह समाजना 
आन्तरिक अन्तविरोध कहलाता है। परन्तु जब वही समाज प्रति रे 


साय अपने अस्तित्व एवं विज्रास के लिए संघर्ष करता है तो यह बाह्य 
संपर्ष महसाता है। 


घ्श 


गैर माक्संवादी दाशं निक घाहा अन्तविरोध को तो मानते हैं इसलिए 
के वे मातव समाज तथा प्रकृति के दीच सघप को ही लाभदायक मानते 
हैं।परस्तु आन्तरिक अन्तविरोध को नहीं मानते--इसलिए कि दे पूजीपति 
एव सर्वहारा वर्गों के बीच स्थायी समन्वय कायम करना चाहते हैं) परम्तु 
यह सही नही है। इसलिए कि आन्‍्तरिक संघर्ष किसी वस्तु के अस्तित्व का 
निर्णायक होता है और इसीलिए मौलिक है तया बाह्य अन्तविरोध वेवल 
परिस्थिति विशेष का परिचायक होने के कारण द्वितीय श्रेणी का तथा यौण 
होता है। किसी वस्तु के विकास की दिशा और उसके अन्तिम लक्ष्य का 
फैसलाआन्तरिव अर्न्ताविरोध ही करते है जब कि वाह्म अर्न्ताव रो घ बेबल 
सके विकास को आवेग प्रदान व रते हैं । 
फिर भी, भर्थात्‌ यह मानते हुए भी कि, आन्‍्तरिक अन्तविशेध ही 
पमर्णायक है मौतिकवादी द्वन्द्वात्मक विकास के लिए बाह्य अन्तविरोधो के 
महत्व को कम करके नही आकता । उदाहरण के लिए, समाज के अस्तित्व 
तथा विकास के लिए दो विरोधी वर्गों का सघर्ष निर्णायक होता है। परन्तु 
ये किन परिस्थितियों मे तथा साधनों से सघर्प करते हैं, यह काफी महत्व- 
पूर्ण सवाल है । वरह्य अन्तविरोध मोलिक सघर्प मे सुगमता ला सकते हैं और 
उन्हें कठिन भी बना सकते है । परन्तु वे पूरे विकास पथ को निर्धारित सही 
कर सकते । सच्चा मावसं वादी आएन्तिरक अन्तविरोधो का रूप समभने का 


प्रमास करता है त्तथा उन्हें प्रकाश म लाता है। परन्‍्ठु साथ ही वह बाह्य 
अन्तविरोधों की कभी उपेक्षा नही करता । 


वैमनस्यपूर्ण और वैमनस्थरहित अन्तविरोध 


जिन वर्गों के हित इतने विरोधी होते है कि उसमे स्थायी समन्वय 
नही हो सकता एव एक दूसरेके अस्तित्व को चुनौती देते रहते है, वे वैमनस्य 
पूण्णे अन्तविरोध कहलाते है जैसे पूंजीपति और स्वहारा का अन्तविरोध । 
परन्तु जिनके विरोधों को शास्त करने के लिए सामाजिक त्रान्ति अनि- 
चाये नही होती बल्कि केवल परिस्थित्तियाँ चदल देने से चह विरोध शान्त 
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हो सकता है, उसे वमनस्यरहित अन्तविरोध कहते है। ज॑से पूंजीवादी 
व्यवस्था में किसान और मजदूर का अन्तविरोध। 


मौलिक और गौण अंतविरोध 


प्रत्येक वस्तु एवं अवस्था में एक ही साथ अनेक अन्तविरोध रहते हैं। 
इस जमघट में से एक ही अन्तविरोध मौलिक होता हैं जो विकास में 
निर्णायक या अग्रणी भूमिका अदा करता है और अन्य सभी अन्तविरोबों 
पर असर डालता है। कं 

सामाजिक जीवन से बाहर मुल्य अन्तविरोध का पता लगाना आसाव 
होता है। उदाहरण के लिए--रासायनिक प्रक्रिया में परमाणुओं का 
विश्लेषण और संब्लेषण, शरीर में आहार का परिपाचन और विपाचन 
बादि मुख्य अन्तविरोध हैं और ध्वरीर में होने वाले समस्त विकारों को 
वही प्रभावित करता है परन्तु सामाजिक जीवन अधिक जटिल है और 
इसकी प्रतिक्रिया मुक नहीं, मुखर होती है। इसलिए, कभी-कभी गौण 

अन्तविरोध मौलिक अन्तविरोधों की तरह प्रतीत होने लगते हैं। उदाह रण 

के लिए--१६६६ के मध्यावधि चुनावों में उत्तर प्रदेश के पश्चिमी जिलों 
में दी० के० डी० की आतंकवादी राजनीति में फंस कर किसानों और 
देहाती सर्वहारा में ऐसा दारुण तनाव सामने+ आया कि देहाती सर्वहारा 
और घनी किसान के बीच का संधपं मौलिक श्रतीत होने लगा जब कि 
मौलिक संघर्ष एकाधिकारी पूंजीपति और सर्वसाधा रण जनता के बीच में 
है जिसका नेता सर्वहारा है। धनी किसानों के साथ संघर्प गौण है जिसमे 
बी० के० डी० की राजेनीति ने तीखापन ला दिया। 

वास्तव में देखा जाए तो आलन्तरिक और बाह्य, बैमनस्यपूर्ण भौर 
वेमनस्यरहित तथा मुस्य और ग्रोण अन्तविसेधों के. बीच बहुत ऊँची, 
गहरी और मोटी दीवार नहीं है। वे एक-दूसरे से गुंये हुए हैं, एक-दूसरे में 
उतरते है और विकास में मिल्न-मिन्‍न भूमिकायें अदा करते हैं। 

प्रकृति का यह झाशवत और मौलिक नियम है कि जिस वस्तु में विरोधी 


+ 


छत 


प्रवृत्तिया शान्त हो जाती है उसका नाश हो जाता है। इसोलिए लेनित ने 
कहा है -- 
“दो विरोधी प्रवुत्तियोका एक स्थान पर जमाव सक्त्तें, अस्थाई, 
सक्रमणकालीन और सापेक्ष होता है । परन्तु उनका टकराव और गति- 
शीलता सनातन, नित्य तथा पूर्ण है ।” 
इस गभीर सूच्र का यही मतलब समझना खाहिए कि किसी वस्तु में 
रहते वाली प्रवृत्तियाँ सदा एक ही रूप में नहीं रहती और उनका 
पारस्परिक सम्बन्ध भी सदर एक ही रूप में नहीं बना रहता ।ससार क्री 
अन्य वस्तुओ की भांति इनका भी जन्म, विकास और विनाश होता रहता 
है जिसमें एक गुणात्मक परिवत्तेन के स्थान पर दूसरे गुणात्मक परिवर्त्तेन 
होते रहते हैं। इसलिए, इन विरोधी प्रवृत्तियों मे भी भेद करना पडता 
है। कुछ मुल्य विरोधी प्रवृत्तियाँ होती है ओर कुछ गोण। विभिन्‍न 
परिस्थितियों में गौण और मुझ्य विरोधो के रूप बदल सकते है। उदाहरण 
के लिए, यदि किसी देश परसाम्राज्यवादो प्रभुत्व कामम है तो साम्राज्य 
पत्था सर्वहारा वर्ग का विरोध मुख्य हो जाता है तथा स्थानीय पूजीवाद 
और सर्वहारा का विरोध गौण हो जाता है। 
जैसा कि ऊपर कहा गया है, परस्पर विरोधी प्रवृत्तियाँ न तो एक ही 
दिज्ञा भे होती हैं और न सीधे-साधे ढग से हरकत करती है। कुछ गरतियाँ 
एक ही दिशा मे होदी है और कुछ बहुत जटिल ढंग से होती है | जैसे 
पर्माणुओ वी गति, परमाणुओ के गर्भ मे स्थित शक्ति किरणों की गति, 
प्रकाश किरणो, विद्युत चुम्दगीय विकिरणो भौर एक्स-रे आदि वी गति ॥ 
परन्तु ये चाहे जितनी पेचीदा क्यों न हो, उनमे "्रसबद्धता रहती है 
ओर विरोधी प्रवृत्तिवा बभी मनमाने ढेंग से काम नही करती ६ 

स्पष्ट है वि सर्वाधिक जटिल विक्वास मानव शरीर, सामाजिक ढावे 
और मानव मस्तिष्क वा है जिनमे विरोधी प्रवूत्तियाँ बहुत पेचीदा दग से 
बम बरती है औरयह जानना बहुत बढिव हो जाता है कि किन 
परिस्थितियों में विस आदमी का मन क्सि ढग से सोवेगा, बया हरवत 


श द्प 


करेगा और उस हरकत की किस पर क्य प्रतिक्रिया होगी एवं किन विश्लेष 
सामाजिक परिस्थितियों में मुख्य विरोधी सामाजिक शक्तियां संघर्ष या 
सहयोग का रूप धारण करती हैं। इसे समझना और उचित दिशा प्रदाव 
करना तभी संभव हो सकता है जब सेता सामाजिक विकास की मुख्य 
घारा का सही-सही विवेचन कर ले । 

प्राकृतिक नियमों की ये थोड़ी-सी विशेपताएँ बताई गईं हैं और यह 
भी कि ये तियम कैसे काम करते हैं। किसी विशेष घटना या वस्तु के 
सम्बन्ध में विशेष जानकारों प्राप्त करने के लिए केवल उन्हीं का जात 
लेता पर्याप्त नहीं होता बल्कि पूरी परिस्थिति, वातावरण और सम्बन्धित 
दूसरी घटनाओं का ज्ञान भी आवश्यक होता है, जिनके साथ जुड़कर वह 
काम करती है या अस्तित्व में आती है। जो लोग केवल घटनायें देखते हँ 
और परिस्थिति तथा विकास कौ मुख्य घा रा को नही देखते वे जीवन भर 
मटठनाओं के साथ तालमेल ही बँठाते रहते हैं, अवसरवाद करते हैं, घटनायें 
उन पर हावी रहती हैं तथा वे घटनाओं को इच्छित मोड़ नही दे पाते । 
इसलिए कि मुख्य धारा का ज्ञान न होने के कारण वे परिस्थितियों पर 
हावी नही हो सकते'। यह कभी नहीं भूलना चाहिए कि नियम परिस्थितियां 
तैयार करते हैं और परिस्थितियां नियमों को काम करने में सहायक होती 
हैं तथा अग्रसर करती हैं। इन दोनों का सनातन सम्बन्ध सनातन सूध्दि 
गौर अनन्त तथा विविध निर्माण का चक्र चलाता है। न 

परस्पर विरोधी तत्वों की विरोधो तथा विविध चेष्टायें गतिथीवता , 
कायम रखती हैं और गति से सब॑ वस्तुओं का सूजन, निर्माण, स्थिति एवं 
हास होता रहता है और गति के कारण ही सारे नियम नियमित दंग 
से काम करते रहते हैं। नियमों के ठीक ढंग से काम करंते रहने का इससे 
भिन्न दूसरा कोई नियम नही है और न हो सकता है। प्रकृति की गति- 
इीलता उसके आन्‍्तरिक अन्तविरोध से उत्पन्न होती है न कि बाह्य अस्त- 
विरोध से | फिर नियामक ईइवर उसका नियमन ही कंसे कर सकता है, 
जोकि उसका आन्‍न्तरिक अग नही है । पा 


द्चछ 


प्राकृतिक और सामाजिक नियम 

इस प्रकार, यह स्पष्ट है कि गति, परिवर्तन और विकास तथा हंस 
अकृति तथा समाज के स्वाभाविक नियम है। स्वाभाविक नियम वेही 
होते हैं जो किसी वस्तु के अस्तित्व के साथ रहते हैं और जिनके अभाव मे 
यस्तु का अस्तिस्व एव बोध भी सभव नही होता। फिर उनके पैदा होने 
का सवाल ही कहा उठता है? इसीलिए, ऐगेल्स ने यहा तक कहा है कि 
>तत्वा का अस्तित्व गति पर निर्मर बरता है। गति के कारण अस्तित्व 
है और अस्तित्व के साथ गति है ।”” यतति का दार्शनिक दृष्टिकोण यही है 
कि प्रत्येक वस्तु आकाश से चक्कर काटती रहती है और इसी गति के 
कारण पूरे ब्रह्माण्ड मे अन्तरहीत प्रक्रिया चालू रहती है। इस परिवर्त्तन 
की मुख्य विज्येपता के कारण ही एक वस्तु से दूसरी वस्तु का उत्पादन 
तथा एक अवस्था से दूसरी अवस्था वा आवागमन चलता रहता है । इस 
अनवरत गति मे यह तो हो सवता है वि' कोई वस्तु मधिक गतिशील प्रतीत्त 
होती हो और दूमरी उसको तुलना में मन्दगति प्रतीत होती हो । परन्तु 
विसी वस्तु के अस्तित्व के साथ गतिहीनता की कल्पना नहीं की जा 
सकती | 

यदि प्रकृति और समाज की अनवरत गतिशोलता ही उसका नियम 
है हो उसे अच्छी तरह समभकर उसपर काबू पाण जए सबत्ता है तथा 


मनुष्य प्रकृति एवं समाज मे दर्शक के स्थान से ऊपर उठकर स्वय विघाता 
शुद नियामक बन सकता है। 


विकास और हास की अतहीत प्रक्रिया 
प्रकृति विज्ञान की नई खोजो से पता चलता है कि स्वय घरती भी 
अटनाक्रम से निकला पदार्थ है और सदा से वह ऐसी ही नही रही जंसी 
आज है| जब से भूगभ॑ विज्ञान ने नई खोजें की है तव से यह भी पता चल 
गया है कि केवल पृथ्दी का हो नही बल्कि 'उसकी विभिन्न परतों का 
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भौ एक लम्बी अवधि में आविर्भाव हुआ है । इन परतों के अलावा, इनमें 
दबे जानवरों, पश्चु-पक्षियों के अस्थिपंजरों के अवशेपों का मिलना यह प्िद् 
करता है कि जीवन एवं शरीर रचना का विकास भी कासचक्र के ह्वताव 
से विभिन्न रुपों में हुआ है । इसके बाद नक्षत्रों और तायपुंजों की निश्वित 
गति का अनुमान तो हजारों साल पहले ही ज्योतिधियों ने लगा लिया 
था--जय उनके पास वैधशासा तक नहीं थी, कि अमुक समय पर सूर्यग्रहण 
थोर घन्द्रग्रहण होगा जव कि इस समय गति के रहस्यों का पता लगा कर 
मानव निश्िचिन्ततापुवंक चन्द्लोक में पहुँचा और मंगल की तैयारियां कर 
रहा है। छः न 
आधुनिकतम खोजों में धरती की परतों में ऐसे देहपारी भी मिले हैं 
जिनके कंकालों को यह बताना भी मुश्किल है कि वे वनस्पति जगत्‌ के हैं 
या पद्चु जाति के। बीच के लिंक (कड़ी) जो खोये हुए थे रोजाता मिलते 
जा रहे हैं और प्रकृति की नवीन घारणा में उसकी पुरानी स्थायित्व की 
पघारणायें ढहती जा रही है। सम्पूर्ण प्रकृति प्रवाहशीलता के रूप में उमर- 
कर सामने आ रही है। हर 
“आधुनिक विज्ञान का आविष्कार होने से पहले कौन यह मान लेता 
कि आकाश गंगा के वाह्मतम ताराचक्र से घिरेहुए हमारे ब्रह्माण्डीय द्वीप 
के अगणित सूर्य और सौर-मण्डल वाप्प के उफनते और दहकते पुजों के 
सिकुड़ने और शीतल होने से विकसित हुए थे । इनकी गति के नियमों का 
ऐश पता चल सकेगा जब हमे तारों की असली गति का आभास मिल 
जाये। ज्योतिविज्ञान में यह धारणा अधिकाधिक सामने आ रही है कि 
हमारे तारामण्डल के अन्दर ऐसे अन्धका रपृर्ण पिष्ड हैं जो प्रह्ीय पिष्ड 
भात्र नही हैं । अतः वे लुप्त सुर्य हैं। दुसरी ओर वाप्पीय नीहारिका सण्ढों 
का एक अंश हमारे तारामण्टल के अन्तर्गत है। ये ऐसे यूय॑ है जो अभी 
पूरे नही बने हैं और पूर्ण सूर्य के विकास की श्रक्रिया के मध्यम से गुजर , 
रहे हैं। पृथक नीहरिका पुंज से सौर मण्डल.का आविर्भाव किस तरह हुआ 
है, यह लाप्लास आदि ज्योतिवियों ने बहुत अच्छी तरह से सिद्ध कर दिवा 


है। 

एऐंग्रेल्स ने आगे कहा कि--“इस तरह बने अलग-अलग पिण्डा यानी 
सूर्यों एव ग्रहों और उपग्रहो में भूत द्रव्य गति का जो रूप प्रचलित होता 
है, वह वही है जिसे हम ऊध्मा कहते हैं। सूर्य का इस समय जो तापमान 
है, उसकी अवस्था में भी तत्वों के रासायनिक यौगिक का प्रध्न नही 
उठ्ता। ऐसी अवस्था मे ऊष्मा किस हद तक बिजली या चुम्बकत्व मे 


टरपक्‌ पिण्ड जितने हो छोटे होते है उतनी ही जल्दी वे ठण्डे पड 
ते हैं। सबसे पहने उपग्रह, क्षुद्र ग्रह, और उल्का शीतल होते हैं जैसे 
हमारा चन्धमा दी काल से चुका हुआ है। ग्रह इससे अधिक धीमे- 
मे ठण्डे होते हैं और केन्द्रीय पिण्ड सबसे अधिक धीमे-घीमे । 


गति, ऊर्जा और रचना तथा विघटन के सम्बन्ध 


जसे जेसे रसायन शास्त्र का विकास होता जाता है बसे वैसे द्वग्द्वा- 
कि भौतिकवादी दर्शन के ये सिद्धान्त जिन्हे महामुनि ऐंग्रेल्स ने आज से 
सा पहले देखा था, अधिकाधिक स्पष्ट एवं दृष्टिगोचर होते जाते 
। पदार्थ अर्थात्‌ मूल तह न 
उता है। गति से ऊर्जा पैदा होती है | ऊर्जा से विकास समव होता है 
कि रचनाका मूल कारण बनता है और ज्योही ऊर्जा क्षीण होने 
पी है व॑ भऔर रसायन श्ञास्त्र की 


» चाँद, 


जे और समस्त ब्रह्माण्डीय पिष्डा और विशालनम काया पर लागू 
॥। 


गहै। 
पिण्डो मे त्रभिक घीतलता दे बाने जाने के साथ ही य स्पष्ट हो 


के कह 
रच च 
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जाता है कि एक दुसरे की क्रिया पर उनका रूप एवं अस्तित्व कितना 
निर्भर करता है । जो तत्व पहले रासायनिक तौर पर एक दूसरे से उदा- 
सीन होते हैं वे ही विशेष मात्रा में ऊर्जा का संयोग प्राकर एक दुसरे की 
ओर आक्ृष्ट होने लगते हैं! उनका संयोग एवं रचना होने लगती है और 
इसकी विपरीत प्रतिक्रिया के शुरू होते ही विनाश का क्षण आने लगता 
है। गंसों के रूप में रहने वाले भूत द्रव्य पहले द्रव और फिर ठोस रूप में 
अवतरित होते हैं और परिस्थितियों में परिवतंन के साथ बदल जाते हैं। 

यदि यह विवेचना सही हो तो यह भी मानना चाहिए कि जब किसी 
प्रह का ठोस खोल बन जाता है और उसका गैस एवं द्रव का रूप बदल 
जाता है तो उसके घरातल पर जल के आगार बन जाते हैं जैसे कभी 
हमारी धरती पर बने थे और यह इसका सबूत है केन्द्रीय पिष्ड (सूर्य) 
से प्राप्त ऊर्जा के मुकाबिले उसकी आन्‍्तरिक ऊर्जा अधिकाधिक कम 
होती गई जिससे उसके घारों ओर वायुमण्डल का एक परिवेश बनता 
गया और सूर्य की घातक किरणों के विरोध से एक अभेद्य कवच की 
रचना सम्भव हो सकी जिससे करोड़ों वर्षों के बाद ही सही, परती का 
सेपना एवं जलाझयों का खौलते रहना बन्द हो सका और उन जत्ताशयों 
में पहली वनस्पतियों या कि पहले जीवधारियों की सूप्टि सम्पन्न हुँई। 
बाह्य ऊर्जा के घटते हुए प्रभाव ने धरती को उसके ग्रभशिय तक ठोस 
होने में सहायता दी जबकि करोडों-अरबों सालों के बाद भी अब तक 
घरती के वेट में लावा बहता रहता है । यद्यपि ग्रह बता सकना सम्मव 
नहीं है कि कितना ताप कम होने पर या समशीतोध्य होने पर जीवन* 
धारण के लिए आवश्यक परिस्थितियाँ तैयार होती हैं, परन्तु इतना तो 
विश्चित ही है कि पृथ्वी या किसी भी ग्रह के शान्त होने पर करोड़ों वर्ष 
बाद ही ऐसी परिस्थिति पैदा हो सकती हैं। जाई 

जो लोग यह मानते हैं कि वर्तमान मनुष्य का अवतार प्रारम्म से ही 
इसी रूप में हुआ था जिसमें वह आज है, वे उतने ही भाग्तिमान है मितने 
ये सोग जो यह मानते हैं कि किसी दिन घरती आज की हो मातवि अचा- 
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नक पानी में से निकल आईं थी। सबसे पहले पानी में काई जमी होगी 
और भाका रहीन एल्वामीन केन्द्रक और फिर प्रथम कोशिका उत्पन्न हुई 
होगी। इसी प्रथम कोशिका ने आगे चलकर जीव जगत की नीव रखी। 
पहले उद्भिज आये । फिर पश्चु आये। पशुओ की सैक्डो योनियों तथा 
बच्चो का विकास हुआ और अन्त मे एक जीव आया जो प्रकृति की रचना 
क्षमता की अद्भुत देन, उसका सृष्टिकौद्यल एव उसकी शिल्पकारिता की 
उच्चतम पराकाप्ठा है। वह है मानव जाति-मस्तिप्क का चमत्कार 
रखने वाली उसकी अद्भूत रचना । 

और इस मनुष्य की रचना उसके हाथो ने की है जिनसे वह श्रम करता 
था इस श्रम की उपादेयता से उसे चेतना, भाषा, दर्शन, विज्ञान और न 
जाने क्या-क्या प्रदान कर दिया ! 


“जातस्य ही श्रुव भृत्यु श्रुव जन्म मतस्य च! 
परन्तु जो पंदा होता है वह अवश्य मरता है और जो मरता है वह 
हि व पदा होता है। आकाश मे मभकता सूरज, अनन्त व्योम मे दिम- 
टमाते करोडो-अरवो तारे, धरती के सबसे पडोस में विचरता गबित 


दिया जा सकता है कि इसी महाविनाश के गाल में से दूसरे अनेक चांद, 
» पृरज, धरतियांऔर जीव-जन्तु पैदा होगे। और हमा रा क्या होगा- 
हमारी प्रेभिका तथा बच्चो का क्या होगा ? किसकी चिन्ता और जिन 
करते हो २ अनन्त ब्रह्माण्ड मे अन्तहीन सृजन मौर विनाश को इस महा- 
क मेरी गौर पुम्हारी हैसियत ही क्या है ? अपने बारे मे मत सोचो | 
के ती पर पाँव रखते हैं, जिस वायु मे सास लेते है, जिस सूरज को 
कर जीते हैं, वे सभी नही रहेगे। इसमे अभी करोड साल लगेंगे। एक- 
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दो भरव व भी लग सकते हैं। परन्तु वह दिन आयेगा ही जब सूख 
की गरमी कम होती चली जायेगी, जब दोनों प्रुवों की ओर से फैलती 
वर्फ को पिघलाने में सूर्य असमर्थ हो जायेगा, जब मानव-जाति अधिका- 
धिक विपुवत रेखा की ओर सिमटती चली जायेगी-परन्तु वहाँ भी जीवन- 
घारण के लिए आवश्यक ऊर्जा का मिलना सम्भव नहीं होगा और जी वन- 
लीला समाप्त हो जायेगी । जो अफ्रीका और घूष में तपते मुल्क मानव 
सम्यत्ता के सबसे वाद के केन्द्र है, वही पर मानव सम्यता का अस्तिम 
पड़ाव भी होगा और वह नष्ट हो जायेगी । 

और एक दिन चन्द्रमा के समान बुका हुआ और बर्फ से ढका हुआ 
पृथ्वी का गोला अनन्त अन्धकार में लीन सूर्य की परिक्रमा करता-करता 
उसी पर जा गिरेगा तथा भस्म हो जायेगा। कुछ ग्रहों का पहले ही यह 
हाल हो चुका होगा और कुछ इसके वाद वलि चढ़ जायेंगे । और हमारा 
सह देदीप्यमान सूर्य भी सैंकड़ों उपग्रहों, उत्काओं तथा ग्रहों के घरीएं 
को अपने पेट में समाकर बुभान्वुका सा ब्रह्माण्डीय द्वीप का चक्कर 
कादता रहेगा। बह ब्रह्माण्डीय आकाश में अकेला घुमता रहेगा। और 
जो हाल हमारे सौर मण्डल का होगा उससे भिन्न भाग्य ब्रह्माण्डीय द्वीप 
के अन्य सौर मण्डलों का नहीं होगा। वही हाल उन अगणित सौर मण्डलों 
का होगो जिनका भ्रकाश शायद घरती पर तब तक न पहुंचे जब तक एक 
भी जीवित मानव शेप है। डे 

भरने उठता है कि यह मुर्दा सू रज क्या अनन्त काल तक इसी भांति 
अनन्त आकाश्य में चचकर काटता रह जायेगा, और दूसरे सौर मण्डत 
भी इसी प्रकार समाधि में विलीन हो जायेंगे या प्रकृति में , वह शक्ति है 
णो मृतों को फिर से जीवित कर दे या ऐसी परिस्थितियों का उदय कर 
दे जो श्मशान में किर से जीवन का वसन्त लहलहा दें ? प्रइन बहुत गम्भीर 
एवं बड़ा है तया बड़े ही आदमी के शब्दों में उत्तर दिया जा सकता है। 
ऐंगेल्स कहते हैं: ५ कै 
“भूत दष्य की गति केवल भोझे ब्रांत्रिक गति मात्र नही है, केवल 


$ 
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स्थान परिवर्तन नही है। वह विद्युत और घुम्बकीय प्रतिबल है, रासाय- 
निव' योग और विच्देद है, जीवन है और अन्तत चेतना है। यह कहना 
वि भूत द्रव्य ने अपने अस्तित्व वे' समुचे असीम काल मे केवज़ एकबार 
और बह भी एक ऐसी अल्प अवधि के लिए जो उसकी अनन्तता की 
दुतना में अत्यन्त क्षुद्र अवधि है, अपने को, अपनी गति को विशेदित 
करने मे और इस प्रकार इस गति वी सम्पूर्ण सम्पदा को प्रकट करने में 
समय पाया और यह कि इसके पहले और बाद वह अनन्त वाल के लिए 
कैवन स्थान परिवतंन मात्र तक ही सीमित है, वस्तुत_ यह कहने के 
समान है कि भूत द्रव्य विनाशी और गति क्षणभगुर है। गति की अबि- 
नाशिता वेवल परिमाणात्मक ही नही हो सकती । उसकी ग्रुणात्मक रूप 
भी परिकल्पना करनी चाहिए। वह भूत द्वव्य गति के अधिकार से 
वच्चित हो चुका है। जिसके विशुद्ध यात्रिक स्थान परिवतंनों में अनुकूल 
अवस्थाआ मे ऊर्ना,विद्युत, रासायनिक किया या जीवन में रूपातरित 
होने को सभावना बेशक सम्मिलित है, परन्तु जो अपने अन्दर से इन 
अवस्थाओं को उत्पन्न करने की क्षमता नहीं रखता । अपन उपयुक्त 
विभिन्न रूप। मे परिवर्तित होने की क्षमता गंवा देने वाली गति मे बेशक 
मेब भी समाव्यता हो सकती है पर प्रभावका रिता उसमे नही रह गई है। 
अत आंशिक रूप से विनध्ट हो चुकी है। परन्तु न ऐसे पदार्थ की भौरन 
गति की ही कल्पना की जा सकती है ।” (प्रकृति की दर न्द्वात्मक गति)। 
इस भ्रसग मे ऐगेल्स ने प्रश्न की जो शानदार विवेचना की है, वह बहुत 
डेदयग्राही है। यधपि लेखक कुटेशन बाजी मे विश्वास नही करता और 
मे उसका आदी है, परन्तु इस महान्‌ दर्शनपुर्ण विवेचना के झब्दो केसाथ 
ही इस प्रश्न का परमाधान करना चाहता है। एगेल्स कहते है कि -- 


नते) एक इतनी बडी मात्रा को ऊप्मा मे परिवित किया था कि 
उससे बडे बड़े सौरमण्डलो का विकास हुआ, जिनमे (मंडलर के कथना- 
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मुस्तार)कम से कम दो करोड़ सितारेशामिल हैं, जिनका इसी भांति धीरे- 
धीरे बुना भी निश्चित है। यह परिवत्तंन किस तरह से हुआ ? इसके 
बारे में हम उतना ही कम जानते हैं जितना कम धर्मपिता सेवकी यह जानते 
हैं कि बया हमारे सौरमण्डल के भावी मृत धरीर के अवश्लेप ऐसी कच्ची 
सामग्री में बदल सकेंगे जिससे नये सौर मण्डलों की रंचना हो एके । 
लेकिन यहाँ आकर हमें किसी सृष्टि कर्त्ता को स्वीकार करना होगा गा 
फिर यह निष्कर्ष मानने को बाध्य होना पड़ेगा कि हमारे ब्रह्माण्डीय द्रीप 
के सौर मण्डलों की तापदीष्त कच्ची सामग्री गति के रूपान्तरणों द्वारा 
प्राकृतिक रूप से पंदा हुई थी । ये रूपान्तरण गतिमान भूत द्वव्य में स्वभा- 
वतया अन्‍्तमभूंत हैं और इसलिए उनकी अवस्थायें भूत द्रव्य द्वारा अब 
उैनतारत्यादित होंगी, भले ही वे करोड़ों साल के बाद, कमोवेश संयोगवरश, 
किन्तु उस अनिवायंता के साथ जो संयोग में भी अन्तमभूंत है, पुनरुत्पादित 
हों । 

“ऐसे रूपान्तरण की संभावना अधिकाधिक मानी जा रही है! तोग 
इस मत पर पहुंच रहे हैं कि आकाशीय पिण्ड बन्तत: एक-दूसरे में गिए 
पड़ेंगे और इस ऊष्मा का भी हिसाव-किताब लगाया जाने लगा है जो ऐसी 
टबककरों में पंदा होगी। ज्योतिष विज्ञान में उल्लिखित नये सितारों का 
अचानक घधक उठना, और उतने ही अचानक रूप से परिचित सितायों 
की चमक बढ़ जाना आदि चीजें इन टकक रो से सबसे आसानी से सममी 
या सकती है। न केवल हमारा ग्रह समूह सु्य के चारों और, और हमार 
सूर्य हमारे ब्रह्ाण्डीय द्वीप के अन्दर घूमता है, बल्कि हमा रा पूरा ब्रह्माप्डीय 
द्वीप भी अन्तरिक्ष में अन्‍य ब्रह्माण्डीय द्वीपों के साय अस्थायी, सापेक्ष 
सन्तुच्नन की स्थिति मे घूमता है,क्योकि स्वच्छुन्द रूप से तेरते पिण्डों का 
सापेक्ष सन्तु लन भी वहीं कायम रह सकता है जहाँ गति परस्पर सम्बद्ध हो। 
और बहुत से लोग यह मानते हैं कि अन्तरिक्ष में ताप सत्र एक सा नहीं 
है। अन्तिम वात यह है कि हम यह जानते हैं कि एक अत्यन्त झुद्र अंध्को 
छोड़ कर हमारे प्रह्माण्डीय द्वीप के अगणित सूर्यों की ऊप्मा अन्तरिक्ष में 
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विृप्त हो जाती है, वह एक अश्ञ सैटीग्रेड के दस लाखवे भाग के दराबर 
भी अन्तरिक्ष का ताप नहीं बढ़ा सकती । ऊप्मा की यह विपुल मात्रा 
सारी की सारी कहाँ चली जाती है ? क्‍या वह अन्तरिक्ष को गरम करने 
को चेप्टा मे सदा के लिए बिखर कर बेकार हो जाती है ? क्‍या 
व्यवहार से उसका अस्तित्व नहीं रह गया है ? क्या वेवल सिद्धान्त 
के नाते उसका अस्तित्व अब भी इस रूप में कायम है कि अन्तरिक्ष 
एक डिगरी के १० या अधिक घून्यो से जारभ होने वाले दश्षमलघ जश 
तक गरम हो गया है। ऐसी धारणा गति को अविनाशिता का निषेध 
भरती है। वह इस समावना को स्वीकार कर लेती है कि ब्ह्याण्डीय पिण्डो 
के एक एक कर एक-दूसरे में गिरते जाने के जरिये सभी विद्यमान यात्रिक 
गति ऊष्मा मे परिरवत्तित हो जाएगी और यह ऊष्मा अन्तरिक्ष मे विकसित 
हो बाएगे जिससे सारी “शक्ति की अविनाशिता'! के बावजूद सभी गधि 
सामान्यत समाप्त हो जाबगी। (प्रसगवश यहाँ यह स्पष्ट होता है कि 
गति की अविवाशिता के बदले “शक्ति की अविनाशिता'' पद कितना 
अशुद्ध है) । अत हम इस निष्कर्ष पर पहुचते है कि किसी न किसी विधि 
से (कुछ समय बाद प्रकृति विज्ञान का कततंव्य इसे दर्शावा होगा) अन्त 
रिक्ष में विकसित ऊष्मा मति के किसी अन्य रूप सें अवदय ही परिवत्तित 
होनी चाहिए जिस रूप मे वह फिर सचित एवं सक्रिय की जा सके । इस 
परह, बुझे सूर्यों के ताप दीप्त वाष्प में पुत परिवर्तित होने के मार्गू मे मुख्य 
कठिनाई दूर हो जाती है । 

“बाकी तो यह है कि अनन्त काल में विश्वों का सनातन पूर्वानुपरक्रम 
अनन्त दिक्‌ मे अपणित विद्वो के सह-अस्तित्व का ही सर्कसगत परियुशक 
है। यहऐसा सिद्धान्त है जिसकी आवश्यकता को याँकी डेपर का सिद्धान्त- 
विरोधी मस्तिष्क भी स्वीकार करने को बाध्य हुआ ! 

“भूत द्रव्य अनन्त चक्र मे घूमता रहता है। यह चत निएचय ही अपनी 
कक्षा ऐसी कालावधियों में पूर्ण करता है जिनके माप के लिए हमारा 
भौमिक वर्ष कदावि पर्योप्त नही है। इस चन्र मे उच्चतम विकास के लिए, 
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कार्वेतिक जीवन के लिए और उससे भी अधिक अपने एवं प्रकृति के प्रृति 
चेतन प्राणियों के लिए उतनी ही अल्प कालावधि निर्धारित है, जितना - 
अल्प दिक्‌ जीवन एवं आत्म चेतना के फ्रियाशील-होने के लिए निर्धासि 
है। इस चक्र में भूत द्रव्य के अस्तित्व की प्रत्येक परिमित विधा, वह बूर्य 
हो या नीहारिका वाष्प हो, एकाकी पशु हो, पद्म प्रजाति हो, रासायनिक 
योग हो या विघटन हो, समान रूप से क्षण भंगुर होती है। और उसमें 
शाइवत रूप से परिवत्तंनशी ल, शाश्वत रूप से प्रवाहमान भूत द्रव्य के अति 
रिक्त और उसकी गति तथा परिवत्तन को शाप्तित करने वाले नियमों के 
अतिरिक्त अन्य कोई चीज झाइवत नहीं है.। पर यह चक्र चाहे जितनी बार 
भौर जितने कठोर दुनिवार रूप में काल और दिक्‌ में पूर्ण हो, चाहे जितने 
करोड़ सूर्य और पृथ्वी पंदा हों और मिट जाएं, चाहे जितना ही दीएं 
अमेय एक सौर मण्डल के अन्दर केवल एक ग्रह के अन्दर ही कार्वतिरक 
जीवन की अवस्थाओं के उत्पन्न होने में लगे, चाहे जितने अगणित जीवी 
आकार लुप्त हो जाएं, इससे पहले कि उनके मध्य से सोचने की क्षमता 
रखने वाले मस्तिष्क से युक्त प्राणी विकसित हो और एक अति अल्प 

- अवधि के लिए जीवनोपयुकत अवस्थाये प्राप्त करें तथा कूद में निर्मेमता- 
पूर्वक संहार भी कर दिये जाए, परन्तु एक चीज निश्चित है-भूत द्रस 
अपने समस्त रूपान्तरों में भी शाइवते रूप से वहीं का वही रहता है ; 
उसके कोई गुण कभी खो नहीं सकते; इसलिए यह भी निश्चित है कि 
जिस लोह आवश्यकता के वश्चीभृत होकर वह अपनी सर्वोच्च सृष्टि 
चिन्तनशील मस्तिष्क, को पृथ्वी से फिर मिटा देगा, उसी आवश्यकता के 
हद होकर वह अन्यत्र एवं किसी अन्य कालमें उसका फिर सूजन भी , 
गरेगा 7! 


ज्ञान मूल है या वस्तु ? 


ज्ञान गजित किया जाता है 
ज्ञान के सम्बन्ध में आत्मवादियों की धारणा असत्य है। जैसे मानव 
गोजन, वस्त्र, औषधि और इस्तक आदि का अजेन करता है, उसके लिए 
परिश्रम करता है, साधन जुटाता है और अनुक्ल परित्यितिया तैयार 
कैसा है, वैसे ही वह सामाजिक श्रम के द्वारा अपना ज्ञान अजित 
फता है। मानव श्रम ज्ञान का प्रारम्भ बिन्दु और आधार है। श्रम में 
सामाजिकता इसलिए जहूरी मानी जाती है कि केवल व्यक्तिगत रूप में 
किये गये और समाज से अलग कटे हुए व्यक्ति का श्रम ज्ञान के त्वरित 
विकास का कारण नहीं बनता । 

जान एक स्थान पर कभी स्थिर नही रहता। वह्‌ निरुज़तर बदलता 
है, वह गतिमान और विकासकील रहता है। वह स्थूलसे सूक्ष्म और सरल 
से जटिल होता जाता है। मानव समाज का निरन्तर परिवरतंनशील 

व्यवहार अर्थात्‌ श्रम उसमे निरन्तर परिवर्तन लाता है। 
जान का प्रारम्भ सोधे-सादे ढग से होता है। ज्ञानेन्द्रियों को सहायता 
मस्तिष्क द्वारा बाहर की दुनिया का हम अध्ययन करते हैं। किसी 
अपरिचित वस्तु का अध्ययन करते समय हम शकित से होकर पहले उसकी 
जाच करते हैं, दूरसे देखते हैं, विश्वास जमने पर छूते है और अधिक 
भरोसा होने पर सूघते हैं। प्रत्यक्ष अनुज ति ज्ञान के मार्ग की पहली मजिल 


है। शनेश्धिया ऐसे द्वार हैं जिनसे होकर बाह्य जगत्‌ मानव मस्तिष्क मे 
“प्रवेश करताहै” | _ 
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वस्तुओं के गुण-घ॒र्मं हमारी ज्ञानेन्द्रियों पर आधांत करते है। वे कुछ 
संवेदनाओं को जन्म देते हैं। संवेदना किसी वस्तु के वैयक्तिक गुण, 
विश्विष्टताओं अथवा पहलुओं का प्रतिबिम्ब (अवस) होती है। मनुष्यों 
के झरीर में संवेदनाओं की उत्पत्ति के लिए आवश्यक दंहिक यन्त्र होता 
है । इसके तीन उपकरण होते हैं। ज्ञानेन्द्ियां, स्वामु मंडली, मस्तिष्क 
के विभिन्न क्षेत्र। कि 

जैसे तार के माध्यम से बिजलो प्रवाहित होती है, ठीक उसी तरह, 
ज्ञानेन्द्रियों द्वारा प्राप्त संवेदनायें अत्यधिक नाजुक एवं संवेदनशील स्तायु- 
मंडली के माध्यम से मानव मस्तिष्क तक पहुंचती हैं। कान में ध्वनि 
उद्दीपन घ्वनि संवेदना का और प्रकाश उद्दीपन रूप संवेदना का आकार 
धारण कर लेते हैं। संवेदनायें वस्तुओं के सम्बन्ध में जो सूचनायें प्रदान 
करती हैं आगे के ज्ञान की उपलब्धि उन्हीं पर निर्भर करती है। यही 
कारण है कि लेनिन ने संवेदना को “वस्तुगत जगत्‌ की मनोगत श्रति- 
छाया” कहा है। 

ठोस रूप में विद्यमान वस्तुओं का अवस होने के कारण संवेदना 
मनुप्य के मस्तिप्क पर उनकी यांत्रिक छाप नहीं है, अर्थात्‌ बही वस्तु 
रूपांतरेण मानव मस्तिष्क पर जाकर चिपक नहीं जाती है, वल्कि वह 
भावनात्मक प्रतिध्चाया है जो मनोगत होती है। बह बाह्य जगत्‌ की वस्तु 
नहीं बल्कि भनुष्य (कत्ता) और मानव जाति की वस्तु है। इसका यह 
भथं हुआ कि इन संवेदनाओं का स्वरूप निश्चित रूप से इस बात से प्रमा- 
वित होता है कि उसकी मनोदशा क्‍या है, व्यक्ति की अपनी चारिश्रिक 
विशेषता क्या है और वह किस सामाजिक परिवेश में रहता है। 

यही कारण है कि एक ही बाह्य प्रभाव को मिन्न-भिन्त व्यवित भिन्न- 
भिन्न रूप से अनुमव करते हैं। जैंसे-समान बौद्धिक स्तर वाले दो व्यक्ति 
एक ही संगीत सुनते हैं। इनमें एक व्यक्ति संगीत के स्वर ज्ञान से परिचित 
है और उसके ज्ञान सय तथा स्वर के प्रत्येक उठार-चढद्ाव को पकड़ सवता 
है। दुगरा व्यक्ति संगीत मम नही है। स्पष्ट है दोनों की संवेदनाओं फा 


हर 


समान प्रभाव दृष्टियोचर नही होगा । एक है कि चुटकिया बजाने लगता 
है, उसका सिर घुमने लगता है और पाव मटकाने लगता है और दूसरा 
चेवल सुमता रहता है। 

परन्तु इसी बात वा आात्मवादी विपरीत अर्थ निवालते हैं और बहते 
हैं कि इच्धियो द्वारा उत्तन्न एवं स्‍्वागु मडलो द्वारा ढोई गई सदवेदनाओं 
से ही यदि मानव मस्तिष्क मे शान पंदा होता है तो इन दोनों ध्यक्तियों 
पर समीत वा प्रभाव एक समान पडना चाहिए था । पीछे बताया गया 
है कि किस प्रवार सामाजिक परिवेश, व्यवित वी मनोदज्ञा एवं अन्य 
चस्तुओ का मानव चेतना पर प्रभाव पडता है। 


शान से ताकिक ज्ञान 


संवेदतात्मक ज्ञान हमे वस्तुओं के बाहरी पहलुमो, अगों की धारणा 
प्रदान करता है। इससे हम यह ज्ञान तो प्राप्त कर लेते हैं कि विजली का 
सदृदू जल रहा है। किन्तु यह कल्पना करना समव नही है कि उसमें 
बिजली के इलेक्ट्रानो की धारा कितने वेग से बह रही है ! इसी प्रकार, 
ज्ञनिस्द्रियों से प्रकाश के प्रचण्ड वेग का, परमाणुओं में मौलिक कणों के 
स्पन्दन का तथा प्राहृतिक मौर सामाजिक जीवन में जटिल व्यापारों का 
अनुभव कर सकता सभव नही है । 

इत संवेदनशील ज्ञानो से ही ज्ञान की एक नई मजिल का सूतरपात 
हुआ है जिसे सामान्‍य एवं अविद्विष्ट ज्ञान कहते है। यह ताकित' ज्ञान 
कहलाता है जो वस्तु के मुख्य गुण धर्मों थोर लक्षणों को प्रकट करता है। 
यही चितन बहलाता है जिससे मनुष्य व्यापारों तथा घटनाओं के प्रकद 
रुफों वो अधिशासित करने वाले नियमो का ज्ञान प्राप्त करता है और 
इससे मनुष्य के व्यावहारिक कार्यों के लिए मार्म प्रदस्त होता है। 


ज्ञान और घारणा 
ताकिक बिन्तन का मुख्य रूप धारणा है। धारणा वस्तुओ में उनके 


7. ह०३२ ५ 
सभी ग्रुणों का नहीं वल्कि सारभूत और आम पहलुओं को प्रतिविम्बित 
करती है| इसमें गौण लक्षणों की उपेक्षा हो जाती है। ज॑से (मानव नामक - 
घारणा को लें। इसमें आदमी की सभी विजश्येपतायें प्रतिबिम्वित नहीं 

- होतीं। जैसे--उस्का कद, आहार, आम, निवास-स्थान और स्वास्थ्य 
आदि, वल्कि सोचने-समभने की पद्धति, काम करने के तरीके तथा सामा- 
जिक जीवन आदि सामान्य गुण धर्म ही परिलक्षित होते हैं जो कि मानव 
मात्र से सम्बन्ध रखते हैं।.* 

यही वात वृक्ष, पश्चु, पक्षी, वर्ग और उत्पादन आदि से सम्बन्ध 
रखती है। ग 

धारणाओं के निर्माण में विश्लेषण और संश्लेपण जैसी ताकिक 
विधियां तथा वाद-विवाद (विचार-विमर्श) आदि तरीके बहुत प्रभाव- 
शाली होते हैं। विश्लेषण वह प्रणाली है जिसमें किसी वस्तु के सारपूत 
तत्वों को र्थात्‌ जिन्हें लेकर उस वस्तु का निर्माण होता है किसी वैचारिक 
अथवा रासायनिक प्रणाली से अलग-अलग करना और फिर उसकी 
विवेचना करता । संश्लेषण प्रणाली में अलग-अलग घटकों को एकत्रित 
करके विवेचना की जाती है। यद्यपि विश्लेषण और सेंश्लेपण दो विरोधी 

- एवं भिन्न प्रक्रियायें हैं परन्तु उन दोनों से ही हम किसी ताकिक शांत 
तक पहुंचते हैं। * 

ऊपर से देसने में ऐसा अनुमव हो सकता है कि इन्द्रियों की संवेदत- 
शीलता से उपलब्ध ज्ञान के मुकाबिले ये घारणायें कम विश्वसनीय एवं 
एकांगी हैं ! परन्तु ऐसा नहीं है। संवेददा जनित ज्ञान वस्तु के एक ही रूप 
का बोध करवाता है जबकि घारणा उसके सर्वाग एवं पूरे पुंज तथा उनवी 
बहुलता को प्रकट करती है | 

संवेदनात्मक ज्ञान से घारणात्मक ज्ञान यास्तव में मिम्नतर से उच्च- 
तर की ओर अयवा परिमाणात्मक से गुणात्मक परिवत्तंन की ओर महती 
छलत्रांग है। वस्तुओं के सतही या उपरी ज्ञान से उनके आम्यन्तर ज्ञान वी 
ओर संक्रमण मे मनुष्यों के ध्यवहार में मारो सुगमता होती है। घारणायें 


न्‍ 
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परिवत्तमश्ञील विद्व का प्रतिविम्बन करती हैं और वे खुद ही परिवर्तन- 
शील रहती हैं। कप 
इसी प्रकार, चिन्तन के जन्‍्य रुप--निर्णय और निष्कर्प धारणाओं 
के माधार पर बनते हैं। 
निर्णय चिन्तन का वह रूप है जिसमे बलपूर्दक बिसी धारणा का 
सण्डन या खण्डन किया जाता है। जैसे--समाजवाद झाति है। एवं 
माव्स वाद कोई कठ मुल्लापद था मतवाद नही है, आदि। निष्कर्य अन्य 
जिर्णयो के आधार पर प्राप्त नये निर्णय को कहते हैं। इससे हम एक नया 
ज्ञान प्राप्त करते हैं । 
अनुमान और सिद्धान्त जैसे ज्ञान वे उच्चतर रूपो में धारणाओं, 
निर्णयो और निष्कर्पों के जटिल योग निहिंत होते हैं। व्यापारो, घटनाओ , 
ओर भनियमो सम्बन्धी विसी मान्यता को अनुमान कहते हैं जहा! एक 
घटना के साथ अतिवार्य रूप से जुडी दूसरी घटना और वस्तु कानि- 
सदिग्ध ज्ञान होता है, जैसे-'जहा धुआ वहा भाग! | ट्रेन आ गई है, 
टिविटबंट रहे होगे! भादि।. 7 
इस प्रकार, ज्ञान अपने द्वन्दात्मक विकास में एक लम्बा मार्ग तय 
करता है।वह सरलतम सवेदनाओ से जटिल बेज्ञानिक सिद्धान्तो की यात्रा 
करता है। 


सचेदनात्मक और ताकिक ज्ञान मे एकता 


इन दोनो ज्ञानो को आपस में एकता है। दुरूह ताकिक ज्ञान सवेद- 
नात्मक ज्ञान के अभाव में असभव है । प्रत्यक्षसे अधिक प्रामाणिक कोई 
दूसरा ज्ञान साधन नही हैऔर ज्ञानेन्द्रियो द्वारा प्रदान की गई सूचना ही वह 
सामग्री होती है जिस पर किसी घारणा का निर्माण होता है। विधार गे 
ऐसी कोई भी वस्तु नही हो सकती जिसे मनुष्य को उसवी शिरित्ों है 
प्रदान न किया हो ( इसमे सम्देह नही है कि अविश्िप्ट विषार। एॉ 


ज्ञान सवेदनाओं के आधार पर उदित होने के बाद भंनेदतवा(एप + 


श्ण्ड ४ 
अधिक गहराई में जाता है और उसे समृद्ध करता है। , 


अत्यक्ष अ्रमाणवादी और हेतुवादी 


अत्यक्ष प्रमाणवादी जिन्हें अनुभूतिवादी (एम्पिरिसिज्म आए 
निक परिभाषा में) कहा जाता है इस ताकिक एवं अविशिप्ट ज्ञान को हा 
महत्व नहीं देते । उनका कहना है कि इन्द्रियों के संवेदन से उत्पन्‍्त ज्ञान 
ही वास्तव में सही एवं प्रामाणिक है। वे कहते हैं कि कोई भी वस्तु घार- 
थाओं से नही मिलती और धारणा मनुष्य की कल्पना मात्र है। 

उसके विपरीत, हेतुवादी ज्ञानेन्द्रियो पर भरोसा नही करते और 
कहते हैं कि शुद्ध बुद्धि अथवा अविश्षिप्ट ज्ञान ही वास्तविक ज्ञान है। 
भनुष्य विश्व का सही ज्ञान अन्तःदृष्टि द्वारा ही प्राप्त कर सकता है न 
: कि ज्ञानेन्दियों द्वारा हल - 

उपरोक्त बातों से यह स्पष्ट हो जाता है कि ज्ञान को संवेदनात्मक 
ज्ञान से प्रथक्‌ नहीं किया जा सकता । अत्यक्ष प्रमाणवादी यह भूल जाता 
है कि जिन बौद्धिक धारणाओं के आधार पर मानव अपने व्यवहार एवं 
क्रिया-कलाप को प्रभावशाली ढंग से कार्यान्वित करता है, वे ज्ञानेन्द्रियों से 
सम्बद्ध नही होतीं और न वस्तु रूप होती है बल्कि मानसिक क्रिया-कलाप 
है। इसलिए, प्रत्यक्ष अमाण का महत्व बताने के नाम पर और ज्ञाने र्द्रिय 
संवेदनाओं की श्रेष्ठता का वर्णन करने के नाम पर उस ज्ञान की उपेक्षा 
नहीं की जा सकती जो मानव समाज की वौद्धिक क्षेत्र से सर्वोपरि एवं 
सर्वश्रेष्ठ उपलब्धि है। इसी सरकार, उस अन्तःदृष्टि का क्‍या करें जो 
समस्त ज्षानेन्द्ियों से जनित संवेदनात्मक ज्ञान को भुलाना चाहती है, 
जिससे समस्त ज्ञानों मौर विज्ञानों का भाग प्रशस्त होता है, उस प्रत्यक्ष 
प्रमाण को देखने से मता करता है और बाहरी आंख बन्द करके केवल' . 
“अन्दर की आँख'! खोलना चाहता है। अन्दर क्या है जिम यह धून्य 
आँख देखना चाहती है? जो बाहर है, वही अन्दर है। बाहर से अन्दर 
जाता है, अन्दर तो केवल मानव मस्तिष्क है जो केवल बाहर के अचेतन 
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पदार्थों से बना है और जिसके बारे में पिछले अध्याय में काफी कहा जा 
चुका है। 

इस प्रकार, ज्ञान व्यवहार के जरिये सवेदनात्मक से ताकिक शान 
में विकृ्तित होता है। स्वाभाविक है कि ज्ञान के परिणामों को जाँचने के 
लिए यह परीक्षा करनी पडती है कि वह सच है या नही। सत्य ज्ञान ही 
व्यवहार मे सहायक होता है न कि असत्य ज्ञान । ध 


सत्य ज्ञान कया है ? 5 


बत्मवादी था भावनावादी सत्य को मनोगत मानते है कि यह 
किसी के मत की धारणा ही है कि वह किसी के स्वरूप का वर्णन करके 
उसे ही सत्य प्रतिपादित करे । आत्मवादी किसी वस्तु के वास्तविक रूप 
की उपेक्षा करके मनोगत ढंग से उसका प्रतिपादन करता है। यूनानी 
दाशशंमिक कहा करते थे कि--“मनुष्य ही सभी चीजो का मापदण्ड है।” 

तेब क्या सत्य मनुष्य की इच्छा का मोहताज है ? वह उसको जो 
भी रूप देना चाहे, दे सकता है और वही सत्य होगा ? यह एक मौलिक 
प्रश्न है कि सत्य उस ध्यक्ति की मनोदशा अथवा मस्तिष्क पर निर्भर: 
करता है जिसके मस्तिष्क में सत्य काआविर्भाव हुआ है या कि वह उस 

* पस्लु पर निर्भर करता है जिसे बह प्रतिबिम्बित करता है ? 

द्वन्द्वात्मक भोतिकवाद हसरी ही बात में विश्वास करता है और 
सत्य के सम्बन्ध में यही वैज्ञानिक धारणा है । कोई कहता है ईश्वर 
निराकार है,कोई साकार बताता है, कोई निगुंण, कोई शेषनाग फणवासी, 
कोई सातवें आसमान पर, कोई चौदहवें पर और कोई कैलाश पर्वत पर । 
ईश्वर क्या हुआ एक खामा-अच्छा बहुरूपिया हो गया। माव्संवाद कहता 
है कि ईदव र सम्बन्धी चान असत्य है। इसलिए कि उसका ईश्वर से कोई 
पस्तानहीं बल्कि जिनके मस्तिष्व- में इस “सत्य” का आविर्भाव हुआ है, 
यह केवल उन्ही के मस्तिष्क एवं मनोदझ्या से सम्बन्ध रखता है । 

सत्य ज्ञान वास्तव मे किसी वस्तु का ऐसा ज्ञान है जो उस वस्तु को 
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वस्तुगत रूप से सही-सही प्रतिविम्बित करता है और इस प्रकार, णो 
उसके गुण धर्मों के स्वथा अनुरूप हो। जंसे यह ज्ञान कि “समस्त काय 
परमाणुओं से बने हैं /” “पृथ्वी मनुष्य के पहले से विद्यमान है” अपवा 
“जनता ही इतिहास की निर्माता है” आदि । 

माक्संवाद सत्य को अमूर्त या मनौगत नहीं बल्कि वस्तुगत मानता 
है । इसलिए, उसकी अन्तर्वस्तु मनुष्य की चेतता पर निर्भर नही करती। 
उदाहरण के लिए यदि कहा जाए कि “पृथ्वी गोल है," तो यह उक्ति इस- 
लिए सत्य है कि पृथ्वी का आकार वास्तव में गोल है न कि इसलिए सत्य 
है कि किसी व्यक्ति विशेष के मुख से यह वावय निकला है। इसलिए कि 
व्यक्ति विशेष एवं समस्त मानवों के आने से पहले भी पृथ्वी थी और गोत 
ही थी। 
इसी श्रकार, पृथ्वी गोल इसलिए नहीं हो गई कि किसी व्यक्ति विशेष 
की ऐसी इच्छा थी या उसने ऐसा कह दिया था। उसका गोल आकार 
प्राकृतिक शक्तियों ने बनाया है। * 


सापेक्ष सत्य और परम सत्य 

ज्ञान प्राप्त करने की जिस प्रणाली का विस्तृत विवेचन ऊपर किया 
गया है, उससे जो ज्ञान प्राप्त होता है, वह सत्य है। परन्तु यह सापेक्ष 
सत्य होता है या परम सत्य है? 

जिस ज्ञान में वस्तु का समग्र रूप श्रकट होता है वह परम सत्य कह- 
लाता है तथा ययाथे के साथ यदि उसका केवल आशिक रूप ही मेल साता 
है तो वह सापेक्ष सत्य कहलाता है। 205 

नया परम सत्य का ज्ञान प्राप्त किया जा सकता है ? मावसंवाद 
सिद्धान्त रूप में इस प्रइन कः उत्तर हाँ में देता है। इसलिए कि विश्व 
की कोई भी वस्तु अज्ञेय नहीं है, सभी कुछ जानने योग्य है और मानव 
मस्तिष्क की क्षमताओं का विस्तार सर्वथा अनन्त एवं असीमित है। फिर 
भी किसी पीढ़ी के लिये क्ान प्राप्ति में अपनी ऐतिहापिक परिस्थितियों, 
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ज्ञान उपकरणो तथा भौतिक एवं मनोदशाओ वी सीमाओं की उसेक्षा 
करके ज्ञान प्राप्द करना सम्भव नही होता । इसलिए, प्रत्येक ज्ञान जिसे 
हम प्राप्त करते हैं, वह सापेक्ष सत्य होता है और इन अथथों मे वह परम 
सत्य भी होता है कि वस्तु के समग्र रूप तक पहुचा ने के लिए मार्ग तथा 
सम्भावनाओ के द्वार खोल देता है | उदाहरणस्वरूप, परमाणुओं के 
आधुनिक सिद्धान्त को लें । मुख्यतया यह यथार्थ से मेल खाता है। 
परन्तु समग्रतया यह सापेक्ष सत्य ही बना हुआ है । हम यह नहीं कह 
सकते कि मनुष्य परमाणु के सम्बन्ध में सब कुछ जान गया है। परमाणु 
के गर्म मे अभी भी इतने रहस्य छिपे हुए है कि उनका पता लगाने 
में अभी वैज्ञानिको की कई पीढिया खर्पेगी! अभी विज्ञान को यह पता 
लगाना बाकी है कि जिन मौलिक कणो से परमाणु की रचना हुई है, 
उनकी आँतरिक रचना का रहस्य क्या है? परमाणुओं के परिवर्तनो 
तथा जाति परिवतनो का भी अभी पता चलना है। परन्तु इसके साथ ही 
परमाणु के सम्बन्ध मे जो सापेक्ष सत्य जाता जा चुका है, वह परम सत्य 
वी ओोर बने का महत्वपूर्ण सकेत है 

इस सम्बन्ध मे कामरेड लेनिन ने कहा है कि 

“मानव चिन्तन अपनी प्रकृति से ही परम सत्य भ्रदान करने में 
समर्थ होता है और प्रदान करता भी है । यह परम सत्य सापेक्ष सत्यो के 
कुल योग से बना होता है। विज्ञान के विकास का हर पग परम सत्य के 
योग में नये कण मिलाता है। परन्तु हर वैज्ञानिक प्रस्थापना के सत्य की 
सीमायें सापेक्ष होती हैं। ये शान की वृद्धि के साथ कभी बढती और कभी 
घटती रहती हैं ।”-.लेनिन संग्रहीत रचनायें। 

परमाण के सम्बन्ध मे सापेक्ष ज्ञान पाकर मानव ने इतना तो कर 
ही लिया है कि उसकी प्रबल एवं नि सीम शक्तियो को अपना सेवक बना 
लिया है । अब वह्‌ बिजली पैदा करता है। जहाज और पनइुब्वियाँ 
चलाता है, रोगो के इलाज करता है और अन्य बहुत से काम करता है । 

मनुष्य विश्व के नि सीम विस्तार पर धीरे-धीरे अपनी शवित 23 


.ड, 


श्न्द 


जाल फैला रहा है। वह चाँद तक घुम आया है तथा मंगल और सूर्य की 
परिक्षमा करने के लिए अपने दूत भेज चुका है। वह धरती के परिवेश का 
विस्तृत अध्ययव कर रहा है तथा घरती के गर्भ में क्या है, इसकी जान- 


कारी प्राप्त कर रहा हैं । स्पष्ट है किये सापेक्ष सत्य के ज्ञान उसे.परम 
हे है। 


बोध (ज्ञान) का आधार आत्मा नहीं 


मनुष्य की चेतना, मस्तिष्क पर जब बाहरी जगत का प्रतिबिस्न 
पड़ता है तो वस्तुओं का बोध होने लगता है । परन्तु यह घटना भी कभी 
अकेली नहीं होती बल्कि बरी प्रक्रिया के रूप में सामने आती है। यह 
ज्क्रिया ही मस्तिष्क के हरा मनुष्य का बाहरी दुनिया के साथ सम्बन्ध 
जोड़ती है और फिर इस्द्ियों के कम्पन द्वारा मस्तिष्क में वस्तुओं का 
पलय पहुंचाती है जिससे उनका बोध होता है। इस प्रकार सभी 
उस्तुओं के बोध (ज्ञान) का मच कारण इन्द्रियों का कम्पन है। ये कम्पन 
चस्तु के रूप का सही-सही प्रतिविम्ब मन पर डालते हैं और इसीलिए 
नैस्तु का बोध उसके गुणों और स्वरूपों का बोध हो जाता है। 

_. डे आत्मवादी दा्निक और विशेष रूप से नैयायिक, वैशेषिक 
तथा वेदान्ती इस सिद्धान्त का विरोध करते हैं।- उनका कहना है कि' 
इच्दरियों का कम्पन आन्तिपूर्ण हो सकता है, दो भिन्न वस्तुओं से भी 
इन्द्रियों का कम्पन (संवेदन) समान हो सकता है और कभी-कभी एक 
ही वस्तु को लेकर दो भिन्न प्रकार के कम्पन सम्भव हो सकते हैं। ऐसी 
स्थिति में यह नहीं माना जा सकता कि इन्द्रियों दारा मानव मस्तिष्क 
पर पड़ा हुआ बाह्य जयत का. अतिविम्ब हो बोध है ।अतएवं बोध या ज्ञान 
वास्तव में आत्मा का गुण है और अन्दर का ज्ञान हो बाहरी जगत पर 
अपना प्रतिविम्व छोड़ता है। हम अपने ही वोध को बाहरी प्रतिंविम्व के 
बाद अनुभव करने लगते है । परन्तु दोनों ही स्थितियों में इस्द्रियों में 
इन्द्रियों के कम्पन का सिद्धान्त मान्य बैठता है। चाहे तो बाहरी वस्तुओं 
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उप स्वरूप इद्रियो के कम्पत द्वारा सन (मस्तिष्क) तक पहुचता हो 
गौर चाहे आत्मा के ज्ञान का प्रतिबिम्ब बाहरी जगत पर पडता हो। 

यदि यह भी मान लें कि ज्ञान आत्ता का ही गुण है और वस्तुओं के 
सम्पक॑ से इन्द्रियो के कम्पन (सवेदन) द्वारा मानव मस्तिष्क पर छोडा 


क्या होता है ? किसी वस्तु की अनुपस्थिति मे उनका बोध क्यो नही 
होता--इसलिए कि अन्दर का प्रतिविम्व बाहर आाता है जबकि आत्मा 
की नित्यता के साथ उसका ज्ञान गुण भी नित्य ही होना चाहिए। इसके 
अलावा, इन्द्रियो के दूषित हो जाने पर अर्थात्‌ उनके नप्ट हो जाने या 


ठीक दंग से काम से करने पर वस्तु की उपस्थिति मे भी उसका बोध क्यो 
नही होता ? 


अन्तर कैसे आ जाता है ? औषधियों के प्रयोग से तथा बातावरण के 
बदल जाने से मन्द बुद्धि कंसे तीत्र बुद्धि हो जाते हैं और तीत्र बुद्धि मन्द 
बुद्धि हो जाते है, जबकि औपधिया भौर वातावरण का प्रभाष मानव 


यह एक अजीव बात है कि वैसे तो ज्ञान आत्मा का गुण है और वह 
आत्मा के साथ हो नित्य भी है, परन्तु वस्तु के अस्तित्व तथा इन्द्रियो के 
साथ सम्पर्क के बिना उसका अस्तित्व सामने नहीं आता। हम तो ज्ञान 
को आत्मा का इण तब मानते जब कोई फूल के अभाव से भी कोई चीज 
सूघता, पडोसी के बिना ही भकेला बात करता, किसी के न बोलने पर 
भो कान लगा कर चुनता, कोई वस्तु न हो तब भी छूता किरता और 


# 
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कठिनाई यही है कि किसी के ऐसा करने पर उसके रिह्तेदार रोमे लगते 
तथा उसे पागलखाने में भरती कर बाते हैं। जब आदमी पायल हो जात! 
है तो उसे ग्रल अर्थात वात पा जाती है और आत्मवादी उसे सिद्ध प्रश्य 
मानने लगते हैं। 

अतएव यह घारणा गलत है कि वोध (ज्ञान) का आधार आत्मा 
है। आत्मा वाले प्रसंग में स्वयं आत्मा के सम्बन्ध में विवेचना कर दी 
गई है। 5 

बसे आत्मा और मन के सम्बन्ध में नैयायिक तथा वैशेषिक यह 
मानते है कि--आत्मा ज्ञान का अधिकरण है। वह दो प्रकार का है-- 
परमात्मा और जीवात्मा । परमात्मा सर्वविधि ऐश्वर्म सम्पन्न (ईश्वर) 
सर्वश्ञ और एक ही है। जीवात्मा प्रत्येक शरीर में भिन्न विभु (व्यापक) 
और नित्य है। मन वहू इन्द्रिय है जिसे सुख आदि की उपलब्धि (बोध) 
होती है। वह प्रत्येक जीवात्मा के साथ सम्बद्ध होने के कारण भिन्न-भिन्न 
है, परमाणु रूप है और नित्य है। 

* (ज्ञानाधिकरण सुखाधु आत्मा) स द्विविध: । परमात्मा जीवात्मा 
चेति। तत्रेश्वर: सर्वज्ञ: परमात्मा एक एवं। जीवस्तु प्रतिश्नरीरं भिन्नो विभु- 
नित्यरच । पुरवायुपलब्धि साधनंमिरिद्रियं मन: । तच्च प्रत्यात्मनियतत्वा- 
दनन्त॑ परमाणुरूप नित्यञ्च।) " 

यचपि पूरे वैशेषिक दर्शन में कही भी आत्मा के दो भेद बताकर पर- 
मात्मा की विवेचना नहीं की गई है, परन्तु फिर भी आगे चलकर नेया- 
यिककों के प्रभाव से वैशेषिक शास्त्रों में आत्मा के पुर्वोक्त दो भेदों की 
! अनिवायंता मानी जाती रही है। हु 


ज्ञान की वास्तविकता और प्रामाणिकता 
भारतीय दर्शन शास्त्र में सन्देहवाद की.एक दाखा रही है। इसके 
अनुसार किसी भी वस्तु या ज्ञान के सम्बन्ध में किसी निश्चित घारणा का 
दावा नही किया जा सकता । आगे चलकर एक शाखा वेदान्त के नाम से 


श्श्१ 


इस प्रकार की चालू हो गई कि न केवल वस्तुओ का अस्तित्व भिध्या बहा 
जाने लगा बल्कि उनका बोध भी “भ्रम मात्र बनकर रह गया। विश्व 
अथवा बाह्य जगत्‌ को इतनी उपेक्षा तथा घृणा के साथ देखा जाने लगा 
कि उनकी चर्चा करने वरली को दा निके दुनिया में हिंकारत से देखा जाता 
या और जो केवल अर्थहीन शब्दाडम्बर रचते थे, एव दार्शनिक मुहावरे 
याजी वी लम्बतरानी हाँकते थे, वे ही दार्य्मनिक माने जाते थे। इसमे 
वस्तुओं तथा ज्ञान की वास्तविकता एवं प्रामाणिकता ही जब खण्डितद 
हो जाती थी तो विवेचना करते रहने मे प्रयोजन ही कौन-सा शेष था ? 
भावसंवाद इस प्रकार की दाश निक लम्बतरानी का न केवल विरोध 
करता है बल्कि उससे घृणा करता है और उसका विश्वास है कि वस्तुओं 
के अस्तित्व एव उनके ज्ञान की वास्तविकता और प्रामाणिकता से इन्कार 
ब्रता तभी सम्भव है जब हम हर प्रकार की चर्चा से इन्कार कर दें। 
/ परन्तुहम देखते हैं कि ये लम्बतरानी हाकने वाले चौबीस घण्टे लम्बतरानी 
हक्ते हैं और इसी के जिम्मे खाते भी है। फिर क्या यह मान लिया जाए 
कि ये अर्थहोन एव अन्गल प्रलांप मात्र करते हैं 
वस्तुझ्ी बी दास्‍्तविवता वे सम्बन्ध मे दूसरे स्थान पर चर्चा वी गई 
है। अपनी ज्ञानिन्द्रियो तथा विज्ञान के द्वारा प्रयोग करके हम जिस ज्ञान 
जो भ्राप्त करते है वह उत्तना ही वास्तविक तथा सत्य है जितना उस वस्तु 
था स्वष्टतप जिसके सम्बन्ध में हम ज्ञान प्राप्त करते हैं। विपरीत इसके, 
सेसार को मिथ्या बताने वाले दार्शनिक वस्तु और उसके ज्ञान को मिच्या 
चतते हैँ तथा उसी ज्ञान को सत्य मानते हैं. जो उस वस्तु और ज्ञान से 
सम्बन्धित नही है। इसका अमिप्राय हुआ कि सत्य को मिथ्या और मिथ्या 
को सत्य बहने दाला ज्ञान ही सत्य है। परस्तु ज्ञान कोरी कल्पना नहीं हैँ 
और नज्ञान प्राप्त करने का उद्देशय वेवल मनोरजन ही है। किसी का 
मनमौजीपन और किसी को चाहे जिस रूप मे निश्चित क रदेना भी सत्य नही 
है। यह हो सकता है कि कोई अपनी मनमौजो तरगो मे वहकर अग्निवाण 
को देलगाड़ी और पुरुष को मौरत कहने लगे । परन्तु यदि उसी के अनुसार 


श्र 


वह व्यवहार भी करता है तो उसकी कत्पगा की दीवार व्यवहार के एक 
ही घक्के में भरभराकर गिर पड़ती है। वह यदि इस गिर पड़ने को भी 
कल्पना कहकर टाल देता है तो ऐसे निर्लज्ज को उपेक्षा के गर्तत में जीवन 
व्यतीत करना पड़ता है । 
ज्ञान प्राप्त करने का उद्देश्य श्रकृति के नियमों का पता लगाना है 
इन नियमों का ज्ञान यदि वास्तविक और प्रामाणिक न होता तो मानव 
की सूजन क्षमताओं का निरन्तर विकास न होता रहता। इस ज्ञान की 
प्रामाणिकता के कारण ही मनुष्यों में वह आत्मविश्वास पेदा होता है * 
जिससे प्रेरित होकर वे अश्निदाणों में बंठक र और अन्तरिक्ष पार करके 
चन्द्रतोक की यात्रा का दुःसाहस करते हैं । यदि ज्ञान अप्रामाणिक होता 
तो वह कोन-सो चीज है जो उन्हें इतना बड़ा दु.साहस करने की प्रेरणा - 
देती । क्षदि धरती द्वारा सूर्य की परिक्रमा करने के नियमों, चांद द्वारा 
घरती की परिक्रमा करने के नियमों और उनकी अत्यन्त सुक्ष्मता ते 
निर्धारित नियत गति का भामाणिक ज्ञान न होता तो यह कंसे संभव था 
कि धरती से छोड़ा गया अग्निवाण ठीक समय पर चांद तक पहुँचता और 
उसके ग्रुरुत्वाकर्पण की सुनिश्चित श्वक्ति से उचित मात्रा में संघर्ष कर 
पाता ? दिशा, काल और यति के लघुतर्म एवं अंशमात्र व्यक्तिक्रम से 
भी यह सारा सेल खराब हो सकता था। 
अपने देनिक जीवन में भी मनुष्य वस्तुओं के स्वरूप का ज्ञान प्राप्त 
करके लाभ उठाते हैं। रोगों में ओपधि लेते हैं। आहार में विभिन्न खाद्य 
पदारयों का उपयोग करते हैं । सर्दी-ताप से बचने के लिए तदनुकूल वस्त्र 
धारण करते हैं। यदि ज्ञान वास्तविक एवं प्रामाणिक नहोता तो निश्चिन्त 
होकर कोई व्यक्ति किसी औषधि का सेवन कंसे कर सकता है ? छेत्तों को 
मूखने से बचाने के लिए रहट चलाने की बात कैसे सोच सकता है ? अन्यथा 
यह भी तो होता कि गर्मियों में ऊनी कपड़े और असह्य सदियों में मलमल 
के कपड़े पहने जाते । परन्तु ये सव विडम्वना के काम आत्मवादी भी नहीं 
फरते और वेदान्ती माई तो बिल्कुल भी नहीं करते । व्यवहार में ठो मौतिक- 
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वादी और अभौतिववादी दोनों ही ज्ञान प्राप्ति वा लक्ष्य व्यवहार को 
सुभमता एव प्रभाववारिता के रूप मे ही मानते हैं । परन्तु अभौतिद वादी 
बेवल माल बजाब'र अपने दर्शव वी सार्थवता दिखलाते है। 
यह आइचर्य की बात नही है वि समस्त गर चावक्वादी भारतीय 
दाह निव' शान की प्राप्ति का मुख्य लक्ष्य मुक्ति ही क्यो मानते है ? वास्तव 
मे यही एकमात्र वह कारण है जिसने भा रतीय दर्शनशा सत्र को बोरे वित्ण्डा- 
बाद में फैसाकर रख दिया और उसे आधुतिक विज्ञान के विरोध में लाकर 
खडा कर दिया। इसी मुक्तिवाद ने भारतीय दाझंनिकों वी श्रवृत्ति को 
अन्तर्मुखी बनाकर कूप मण्डूकता की जोर धकेल दिया तथा किसी जमाने 
में ससार की उच्चतम सभ्यता की जन्मभूमि यह देश आज कठिनाई से 
अपने उचित स्थान के लिए सध् कर रहा है । 
अपने दैनिव जीवन मे हम सभी यह अनुभव करते हैं. कि किसी वस्तु 
एवं परिस्थिति के गुण दोषो का ज्ञान प्राप्त करके समाज और व्यक्तिया 
के लिए लाभ प्राप्त करें मौर हानि का निवारण करें। जैसा कि कहा जा 
चुका है व्यवहार मे आदर्शवादी वेदान्ती और विज्ञानवादी माव्सवादी 
दोनो ही यह ब रते हैं। १२स्तु प्रचार के लिए जब वे ज्ञान प्राष्ति का मुख्य 
उद्देश्य 'मुक्ति' बताने लगते है तो वह ज्ञात इतना थोथा और घुधला बन 
कर रह जाता है कि उसकी प्रामाणिक्ता वास्तव में नप्द हो जाती है! 
ज्ञान वी प्रामाणिक्ता व्यवहार की कसौटी पर परखी जाती है। परन्तु 
'मुक्ति! केवल कल्पना है और वह कसोटी नही बन सकती । 
भदि घडी भर के लिए यह भाव भी लिया जाए कि वस्तु एवं उसका 
ज्ञान प्रामाणिक नही है तो प्रामाणिक है क्या ? यदि मह प्रामाणिक एद 
विश्वसनीय नही है तो वेदास्ती जीव भूख लगने पर आहार ही क्यों लेते हैं 
और पत्थर क्यो नही चबाते ? वे नीद आने पर निदाल होकर सोने वी 
बयों सोचते हैं। यदि यह कहा जाए कि यह सब तो शरीर की स्वाभाविक 
शियायें हैं, जो चलती रहती हैं, उसके सम्बन्ध मे मामा-पच्ची क्यो की जाएं 
तो क्या अस्वाभाविक क्रियाओ के सम्बन्धपे माथा-पच्चो की जाए जोर 
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वही ज्ञान प्रामाणिक समझा जाए ? जो असत्य है? 

कहा जाता है कि व्यवहार में ही यह सब कर लेते हैं। परन्तु वास्तव 
में भुख-प्यास और सर्दी तथा गर्मी कुछ भी नहीं है। यह सब तो भ्रममात्र 
है। परन्तु यह आश्वरयंजनक चमत्कार ही समभिये कि जो रात-दिन होता 
है और जिस पर आचरण किए बिना काम नहीं चलता वह भिथ्या 
है भौर जो दिमाग पर जोर डालने के बाद भी समझ में नहीं आता, वह 
सत्य है। 


वस्तु पहले या उसका ज्ञान? ' 
थोरोप और एशिया के दा्शनिकों में हजारों साल से यह विचार- 
संघर्ष चला आ रहा है कि वस्तु पहले है या उसका ज्ञान । कुछ दार्शनिक 
तो वस्तु का स्वत॑न्त्र अट्तित्व तक नहीं मानते और मन पर पड़े अपने 
संस्कारों का प्रतिबिम्ब ही वस्तु के रूप में मानते है | इस प्रकार वे या तो 
वस्तु का अस्तित्व ही नहीं मानते हैं भौर यदि मानते भी है तो हमारे मन 
का, विचार ,का प्रतिविम्व मात्र मानते हैं । इस तरह, पूरे संसार को 
विज्ञानमय अर्थात ज्ञान का ही रूप बताते हैं। वे कहते हैं कि यदि ज्ञान न 
हो तो प्रधिविम्व ही किसका पड़े और यदि ज्ञानेर्द्रियाँ कुष्ठित हो जाती 
हैं तो वह्तु का अस्तित्व ही कैसे बोध में आ सकतों है ? इन्ही त्को के 
आधारपरयोगाचार,वेदान्ती और यो रोप के वर्क ले आदि माधुनिक दाशं- 
निक वस्तु के अस्तित्व से पहले या तो ज्ञान का अस्तित्व मानते हैं और या 
फिर कहते हैं कि वस्तु के रूप मेंनज्ञान की ही बाहरी कलक मिथ्या रूप 
में भासित होती है। 
यह बड़े आश्चर्य की वात है कि आत्मवादी दार्शनिक वस्तु एवं 
बास्तविक-जगत के इतने सिलाफ हैं और ये लोग सबसे पहले मह 
प्रयास क्यों करते है कि जो वस्तु प्रत्यक्ष दिखाई देती है उसी के 
अस्तित्व से इन्कार कराया जाए। वास्तव में जिस मन घड़न्त सिद्धाल्त 
, के जाल में वे फस्ने हुए हैं, उसे उचित ठदराने के लिए ठोस वास्तविकता 
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प्र परदा डालना उनका सवसे पहला वाम हो जाता है। 

मावसवाद इस घारणा को उल्टा प्रयोग मानता है। ज्ञान वा प्रतिविम्ब 
चस्नु नही है, बल्कि ठोस वस्तु का इन्द्रिया द्वारा मानव मस्तिष्क पर 
पडा हुआ प्रतिविम्ब ही ज्ञान है। इसीलिए वस्तु पहले है और ज्ञान बाद 
सम है। यह ठीव है वि अजन्धा व्यक्ति वस्तु का दर्गन नही करता और 
बहुरा उसे नही सुनता। परन्तु इतने मात्र से वस्तु का अस्तित्व नष्ट नही 
हो जाता । यह वस्तु वा नही वल्कि अन्धा और वहरो का दोष है जो बे 
वस्तु को नही देख पाते या सुनते । वस्तु तो अपनी जगह ज्या की त्यी बनी 
रहती है। जो लोग वस्तु से पहले ज्ञान का अस्तित्व मानते हैं वे यह भूल 
जाते हैं कि लोग यह तो वहते है कि मैं गधे को जानता हूँ । परन्तु यह नही 
बहूते कि गधा मेरा ज्ञान है। इसलिए वि मेरे ज्ञान म गधे के अलावा और 
भी बहुत सी चीजें हैं । ऐसा बहने का मतलब यही लगाया जाएगा 
कि लोग मुझे पागल समरकें। “गधा मेरा ज्ञान हे” कहने वालो को इसके 
अलावा और कया समझा जा सकता है ? 


ज्ञान मूल है या वस्तु ? 

मा्वेसवाद ज्ञान और वस्तु दौनो को ही सत्य एव प्रामाणिक मानता 
है। परन्तु अभौतिकवादी जैसा कि ऊपर बताया गया है वस्तु को असत्य 
मानते हैं और ज्ञान को मूल मानते है । इसका अभिप्राय यह हुआ कि सब 
चुछ ज्ञान ही है और जेसे सिनेमा पट पर चित्रित वस्तु का अभाव होते हुए 
भी उसके चित्र अकित होते रहते है उसी प्रकार ईश्वर के मानतिक चित्रपट 
पर वस्तुओं का अभाव होते हुए भी उनके चित्र अकित होते रहते हैं तया 
अममोह मे फसे प्राणी उन्हे वास्तविकता के रूप मे मानते रहते हैं। वास्तव 
म सब कुछ ज्ञान ही ज्ञान है--प्रतीति ही है और ज्ञान का भी केवल एक 
ही रूप है जो मनुष्यो की चेतना क भेद से भित्र भिनर प्रतीत होता है । मौर 
इस प्रकार, मुल तर्व ज्ञान के एक होते हुए भी लाखो करोडो वस्तुओ का 
भेद प्रतीत होता रहता है। जैसे सूथ एक है--परन्तु लाल हरे, पीसे कौर 
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काले शीक्षों में उसके विभिन्न रंग दिसाई देते हैं। गोल, तिरछे और आड़े 
श्ीज्ञों में वह तिरछा, गोल भौर आड़ा दिखाई देता है। उसी की भाँति 
एक ज्ञानमय आत्मा पात्र के भेद से प्रत्येक जीव को और एक ही जीव को 
विभिन्‍न मनोदश्ाओं में अनेक रूप एवं अनेक नाम वाला दृष्टिगो चर होता 
है। मूल वस्तु ज्ञान ही है न कि वस्तु । 
भावससवाद इस मिथ्या:सिद्धान्त को उन्मसता का प्रलाप मानता है। 
यह तो अभी पता चला है कि ये आत्मवादी ईश्वर को सिनेमा का चित्रपट 
मानते है। अभी तक तो कर्त्ता-धर्त्ता, विधाता और विश्व का, नियन्ता, 
पत्ता नहीं क्या-क्या मानते थे। इन मूर्खो को पता नहीं यह विश्वास कैसे 
हो गया है कि केवल कुछ उदाहरण दे देने मात्र से--सिनेमा चित्रपट और 
सूर्य-दर्षण के संवाद मात्र से, वे विश्व की वास्तविकताओं पर पोचा- 
फेर सकते है ? यह ठीक है कि सिनेमा चित्रपट पर सुर॑या वास्तव में 
अभिनय नही कर रही है। परन्तु उसने कहीं तो, जैसे स्टूडियों में, अभिनय 
किया ही है और उसी की नकल यहा दिखाई जाती है | यदि कहीं भी वास्त- 
बिक अभिनय न हो भर रील न घुमाई जा रही हो, तथा फिर भी कोई 
दर्शक वाह-बाही में नाच उठता हो तो सब लोग उसे बावला ही समभेगे। 
इसी प्रकार, विभिन्न आकार के दर्षणों या जलाश्यों में सूर्य के दर्शन 
विभिन्न आकारों तथा रूपों में होते हैं ! परन्तु सूर्य की उपस्थिति में ही तो 
ऐसा होता है। रात के समय ये दर्पण और जलाशय ऐसा व्यों नहीं कर 
पाते ? बिना तक के केवल उदाहरणों से किसी सिद्धान्त को सही ठहराने " 
का प्रयास करना बौद्धिक दिवालियापन है । इसीलिए कि यदि सिनेमा- 
पट का अस्तित्व न हो, चित्रित किये गये व्यक्तियों का भी अस्तित्व न हो 
और उनकी फिल्म न ली गई हो तो सिनेमापट पर उनके चित्र अंकित 
नहीं हो सकते ! अन्यथा यह कया कारण है कि सिनेमा जिस फ़िल्म का 
प्रदर्शन करता है उसी के विज्र प्रदर्शन में आते हैं। किसी दूसरी फिल्म के 
नहीं | सुरैया या- लता मंग्रेशकर के चित्र एवं रिकार्डों में से पंकज मलिक 
तथा सहगल को तस्वीरें और तराने क्यों नहीं निकलते । जहाँ तक सूर्य के 
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विभिन्न आकारों वा सम्बन्ध है वे भी वस्तुओ के मूल रूपो में निश्चित 
मियमो के आधार पर दिखाई देते है और इन मियमो वी जानकारी प्राप्त 
करके फिल्म कलाकार फोटोग्राफो की कला मे प्रवीणता प्राप्त वरते हैं। 

अतएब, मावर्सवाद वस्तु को मूल मानता है और उसका शान भो 
उसी के रूप से निर्धारित होने के वारण गौण होता है + ज्ञान किसी वस्तु 
का ही होता है न कि वस्तु विसी ज्ञान की होती है। 


मन, विचार और आत्मा 


सभी भारतीय दार्शनिक मन, विचार और आत्मा के सम्बन्ध भे एक 
प्रकार के विचार नही रखते । महा कपिल के अनुयायी जो सास्य शास्त्र 
को भानते हैं मत, विचार एंव युख दु ख तथा ज्ञान आदि को आत्मा वा 
गुण नही मानते। वे चेतन को भात्मा भी नहीं कहते बल्कि पुरुष कहते हैं 
जो वास्तव मे निर्गुण है तथा कर्त्ता भी नही है। उनके मत से पे वन श्रेकृंति 
ही कर्ता है तथा उसी मे हजारो लाखो प्रकार के विकार होते रहते हैं भोर 
विभिन्न सूप्टियो की नटशाला चलती रहती है जिसमे भुख्य और एकमात्र 
नटी प्रकृति ही है। पुरुष केवल भ्रम के वश अपने आपको कर्त्ता तथा 
भुणवान्‌ मानता है। इस प्रकार साख्य शास्त्री दंतवादी है भर्थात्‌ प्रकृति 
और ध्रुरुपको--दोनों को भूल एव अनादि तथा अनन्त मानते है । मन और 
विचार जड प्रकृति के ही गुण हैं । 

शकराचार्य के अनुयायी चेतनाइतवादी हैं अर्थात्‌ वे केवल ब्रह्म को 
ही मूल, अनादि एवं अनन्त मानते हैं ओर प्रकृति एव बाह्य जगत्‌ जी मन 
से बाहरप्रतिविम्बित होता है, केवल माया है, असत्य है और अस्तित्व 
से न छत हुणा भी केवल जज्ञानके कारण बोध मे आता है । जैसे रज्जु मे 
समानता के कारण साँप का भ्रम हो जाता है और आदमी आत्तकित हो 
जाता है। 

कुछ दा्निक आत्मा को विश अर्थात्‌ सर्दे व्यापक मानते 


ह हैं जंसे* 
नैयायिक और वंशेषिक । वे कहते हैं कि मरने के बाद आदमी कया 
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धरीर से निकलकर दूसरे शरीर में चत्ता जाता है जब कि विभु होने के 
कारण आत्मा वहाँ पहले से हो विद्यमान रहता है। बोध या ज्ञान क्षात्मा 
का स्वाभाविक गुण है। परन्तु जब तक मन के साथ आत्मा का सम्बन्ध 
नही होता तव तक आत्मा को अपने बोध का बोध नही होता। किन्तु 
अकेले मन के साथ सम्पर्क से भी उ्ते वस्तुओं का बोध नही होता। इसके 
लिए मन का इन्द्रियों के साथ सम्पर्क होना आवश्यक है। सोते समय 
इसी लिए भनुष्य को बोध नहीं हो पाता कि मन ऐसी नाड़ी में--सुधुम्ता 
में पहुंच जाता है जहां शरीर और इन्द्रियों तथा बाहरी संसार से उसका 
सम्पर्क दूट जाता है।, आत्मा: की भांति मन भी नित्य हैं और जितनी 
आत्माएँ हैं उतने ही मन भी हैं। जो भात्मायें _मुक्त' हो जाती हैं, उनके 
मन बेका रहो जाते हैं तथा “घून्य आकाश में डोलते रहते हैं। जब छिपकली 
को पूछ कट जाती है और छिपकली के साथ ही उसकी पूंछ भी तड़फती 
और चवकर काटती है तो ऐसे बेकार मन पूंछ में भा जाते हैं तथा उसे 
क्षणिक जीवन दे देते हैं। श् ल्‍ 

कुछ भारतीय दा निक आत्मा को पुद्गल के रूप में मानते हैं, स्वब्या- , 
पक और विभू तो नहीं परन्तु कहते हैं कि वह घटता-बढ़ता रहता है । तमी 
तो छोटी-सी चीटी के शरी रमें बसी आत्मा जब हाथी के शरीर में प्रवेश क रती 
है तो उतनी ही विद्याल हो जाती है। यह करामाती आत्मा जैनो का है। 

- परन्तु खेद के साथ कहने। पड़ता है कि द्ादियों और नानियों की ये 
कहानियां वैज्ञानिक दर्शन-शास्त्र की कसौटी पर खरी नहीं उतरतीं बौर 
थदि इन्हें आंख मीच कर सत्य मान लिया जाए तो समाज गतिरोध के 
गड्ढे में जा फेसता है । 

प्राणि विज्ञान के अनुसार मन वास्तव में और कुछ नही है बल्कि 
शर्रीर रचना में प्रकृति की सबसे जटिले, सर्वोत्कृष्ट एवं चेतना की निर्दा- 
रक सृध्टि है जो इन्द्रियों के कम्पनों को केवल स्वीकार ही नही करती 
बल्कि एक इन्द्रिय-के कम्पन एवं संवेदना को दूसरे कम्पन तथा संवेदना के 
साथ जोड़ती है, उन्हें निर्देश देतो है, ज्ञान श्राप्त करके कर्मेन्दियों को - 
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प्रेरित करती है, अनुकूल का स्वागत एवं अभिग्रहण करती है, प्रतिकूल का 
प्रतिरोध एवं निरीकरण करती है और इस प्रकार भौतिक वम्पनों का 
नियामव', मन भी भौतिक सृष्टि की जटिलतम रचना ही है। वह नित्य 
नही है भौर बाहरी जगत्‌ का उस पर सीधा प्रभाव पडता है। तभी तो 
बुद्धि या मन ठिकाने लाने के लिए अनुकूल परिस्थितियाँ वनाई जाती है, 
ओऔषधियाँ खिलाई जाती है और मन्द बुद्धि को तेज बुद्धि करने के लिए 
विद्याम्पास कराया जाता है। 
परन्तु मन बेवल कम्पन ग्रहण करने वाला, उन्हे दूसरे कम्पनों के 

साथ णजोडने वाला एवं कर्मेन्द्रियो को प्रेरित करने वाला साधनमात्र ही 
भही है। वह इन कम्पनो के प्रभावों का स्ग्रहालय (स्टोर) भी है और 
यहीं कारण है कि इन क्षणिक कम्पनों का मन पर स्थायी प्रभाव भी 
पडता है। जब ज्ञानो का प्रभाव अधिक स्थायी होने लगता है तथा इस 
स्टोरया सग्रहालय पर गहरी छाप डाल देता है तो यही ज्ञान बदलकर 
विचार बन जाता है। बहुत से सामयिक ज्ञानो का सामूहिक परिणाम ही 
विचार है और जब समाज के बहुसख्यक लोग एक ही तरीके से सोचने 

लगते हैं या एक ही नतीजे पर पहुचते हैं तो उस शान को सामाजिक विचार 

कहने लगते हैं। यह सपमाजिक विचार ही आत्मा है और वह न तो नित्य 

हैं, न भनादि है, न विभु या सर्वेव्यापक 'है और वह ऐतिहासिव परिस्थि- 
तियो के अनुस(र अदलती-बदलती रहती हूँ तथा सामाजिक परिष्यितियो 

का उस पर निर्णायक प्र भाव पडता हूँ । इसी लिए, उसे पुदूगल रूप जरूर 

कह सकते हैं, परन्तु जैनियो वी परिभाषा से नही--इसलिए कि वह 

अनन्त जन्मों तक यात्रा नही करता हु जो ज्ञान प्रीढी--दर पीढी मन पर 

अकित होता रहता है, वह पुरे सामाजिक जीवन का अग बनकर अगली 

पीढियो को बिरासत के रूप में मिलता रहता हूं जो धीरे-धीरे सस्कृति 

ओर सम्पताओ का रूप धारण करता हैं। 

इसी, प्रकार, हजारो वर्षों तक जो काम पूरे समाज के लिए उपयोगी 
डिद्ध होते हैं, वे पुण्य के और जिनसे हानि होती है वे पाप के रूप में बदल 
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जाते है। सामाजिक धारणायें, धर्म तथा दर्जन केवल इसी प्रकार स्थापित 
एवं विजयी होते है । 

यदि मन विचार और आत्मा सभी कुछ भौतिक हैं तथा उनका भी 
जन्म विकास, छास और मृत्यु होती है तो लोग पूर्व जन्म की बात कैसे 
याद कर लेते है और बता देते है। इस श्रश्न का जवाब देने का साहस 
कौन करे-वही जो जादू-टोनों में विश्वास करता हो! मनुष्य तो पूरी 
घरती पर रहते हैं। परन्तु पृ जन्म की बात केवल भारतीयों को ही 
याद आती है और वह भी हिन्दुओं को । अफ्रीका, अमरीका और योरप 
में किसी को याद नहीं भाती। इसके अलावा, जिन्हें आती है वे, केवल 
पास-पड़ोस के लोगों को ही --जो उनके साथ पूर्व जन्म में रहे थे, याद 
करते है, किसी ने आज तक पदा होकर अफ्ीका, अमरीका और मौरप के 
किस्से नहीं सुनाये जहाँ वे किसी पूर्व जन्म में रहकर यहाँ पैदा हो गए 
हों। 

इसके अलावा, किसी ने भी चांद, सूरज, मंगल और किसी दूसरे ग्रह 
पर अपने जन्म की बात नहीं सुनाई । ये सारी कम्बख्त आत्मायें समस्त 
प्रह्माण्डों का परित्याग करके इस गरीब सी धरती पर ही कंसे टूट पड़ी ? 
थोड़ी-बहुन भी तो दूसरे लोगों और लोकों में जाकर बस जातीं ? 

ये सभी कल्पनायें अज्ञान मूलक हैं जिनका विज्ञान तथा ज्ञान से कुछ 
भी सरोझार नहीं है। हु 

छिपकली की कटी हुई पूछ बेकार मन का सम्पर्क हो जाने से उ्स- 
मूद नहीं मचाती बल्कि झरीर की नाडियोंमें हुए नैसग्रिक न म्पन की 
दूटवी हुई घारा है। ज॑से नहर का कुलाबा ऊपर से बन्द कर देने के बाद 
भी बुद्ध देर तक पानी बहाता रहता है, उमी भांति कटी हुई पूछ शरीर 
कम्पन की स्वाभाविक गति से योड़ी देर तक हरकत करती है और अन्त 
में शान हो जाती है) ४ 

शरीर विज्ञान में कोरे होगे के कारच ये दार्शनिक नींद तक की परि- 
भाषा ग्टी कर पाते । थे स्वयं, नरक, मुक्तिऔर ब्रह्म का रद्स्‍्प जानते 
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के लिए तो बहुत प्रयत्न कर रह थे, परन्तु इतनी-सी और मोटी सी बात 
नही समभ पाये कि जैसे लगातार वाम वरने से कोई भौतिवः मशीन और 
उसका यन्त्र गरम होकर वेबार हो जाता है तथा थोडी देर उसका रुवना 
जरूरी है, इसी प्रकार, शरी र, मन और आत्मा भी भौतिक होने के बारण 
गरम हो जात हैं और नीद इसके अलावा ओौरकुछ नही है वल्कि थकाबट 
दूरकरने के लिए भोतिक शरीर का विश्राम पाना है। इस मोटी सी बात 
की न समझकर सुपुम्ना नाडी मे मत छिपाया जाता है। यदि यही ठीक 
द्ोोता तो हांक मारते ही आदमी कते उठ खडा होता है ? 


गुण और गुणी का पारस्फरिक सम्बस्धे 


किसी वस्तु का ज्ञान प्राप्त करते समय सबसे पहले उसके गुणों का 
प्रतिविम्ब (छाप) हमारे मस्तिष्क पर पड़ता है! उस वस्तु का आकार, 
रंग, रूप, कोमलता, कठिनता, सुगन्ध और दुर्गन्ध आदि को हमारी 
ज्ञानेन्द्रियों सबसे पहले ग्रहण करती है। इन गुणों का सीधा सम्बन्ध 
वस्तु के साथ होता है और उनसे वस्तु का बोध होता है । यदि गुणों का 
बोध नहीं हो पाता तो वस्तु का बोध भी नही होता | थ्रत्येक वस्तु अपने 
गुणों के कारण जानी जाती है और वस्तु के विशिष्ट गुण उसे छोड़करनहीं 
रहते । परन्तु इसका यह मतलब नहीं है कि ये गुण अलेग-अलग भी किसी 
अन्य वस्तु में नही रहते। इसलिए कि जैसी सुगनन्‍्ध या ढु्गेस्ध किसी एक 
वस्तु में होती है, बसी ही कह दूसरी वस्तु में भी हो सकती है। परन्तु ये 
गुण इकटूठे और एक ही मात्रा में किसी अन्य वस्तु में नही होते और यह्‌ 
विज्लेपता ही एक वस्तु को दूसरी से पृथक्‌ करती है। 

पथा गुण सनातन आर नित्य हैं तथा उनमें परिवत्तन नहीं होता ? 
किसने कहा है कि नहीं होता ? केवल वंबायिक, बैशेषिक और आत्म * 
वादी दानिकों कायह आग्रह है कि बस्तु के गुण नहीं बदलते । मार्सवाद 
सथा विज्ञान ऐसा नहीं मानता है। सरसों का तेल पीला या काला होता 
है। उसे सफेद किया जा सकता है। परन्तु गुणों के वदल जाने से वह वस्तु 
» वही नही रहती, वह भी बदल जाती है, दूसरी हो जाती है और इस प्रकार, 
गुणों में परिवत्तन वस्तु में परिवत्तेम लाता है तथा नई वस्तु को जन्म 
देता है। इसीलिए, माक्संवाद का यह सर्वविदित सिद्धान्त है कियुण 


न 
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बदल जामे से घस्तु बदल जाती है। गुणात्मक परिवत्तेन हा मतलब यह है 
एक वस्तु नप्ट होकर दूम री वस्तु का जन्म होता है। इसीलिए, ग्रुणी और 
गुणवे आपसी सम्बन्ध वस्तु के अस्तित्व केसाथ अनिवार्य रूप से रहते हैं। 
कुछ दानिक वस्तु का स्वतस्त्र अस्तित्व नही मानते | उनका कहना 
है कि ससार मे केवल गुण ही गुण हैं। विभित भुणो के विशिष्ट योग को 
हो गलती से वस्तु की सज्ञा दे दी जाती है) 
“न गुण व्यतिरिक्तस्तु गुणी नामास्ति कल्चन” न्याय मजरी । 
यह धारणा अवैज्ञानिक है और वस्तु से दूसरी वस्तु का उत्पादन 
इसवा प्रमाण है कि वस्तु केवल गुण ही गुण नही है बल्कि वस्तु का स्वृतन्त्र' 
अस्तित्व है! फिर गुणों का स्वतत्न अस्तित्व सभव नही है, वे किसी गुणी 
में ही स्थित रह सकते हैं । 
बोई वस्तु क्या चीज है और अन्य जगणित वस्तुओं से उसे कौन 
भिन्न करता है, वह उसका कोई विशिष्ट गुण ही है। सभी वस्तुआ और 
ब्यापारो मे गुण रहता है। गुण से ही हम उसे सीमाकित कर सकते हैं। 
उदाहरण के लिए--सजीव और निर्जीव पदार्थ मे दया भेद है ? आस-- 
पास के वातावरण में उपचय तथा अपचय सम्बन्ध कायम बरने की क्षमता 
और वाह्म पदार्थों के प्रति अनुकूल एवं प्रतिबूल प्रतित्रियायें प्रकट क रना' 
एवं आत्मरक्षा वी स्वाभाविक प्रवृत्ति सजीव पदार्थों को निर्जीवों से पृथक्‌- 
करती है। 
सणाज व्यवस्यञो को भी उनके विशेष गुण एक-दूसरेसे पृथव्‌ करते 
हैं। सामन्तवाद से पूजीवाद माल उत्तादड़ मे प्रधातता के कारण भिन्न 
होता है और सामूहिक पैदावार को सामूहिक मिल्कियत के साथ जोड 
देने से समाजवाद पूजीवाद मे भिन्न हो जाता है । 
किसी वस्तु वा गुण उन चीजो द्वारा अभिव्यक्त होता है जिन्हें हम 
गुणघर्म कहते हैं। गुणधर्म किसी वस्तु का वेवल एक पहलू से रूप निर्धारण 
करता है। परन्तु गुण उसके समग्र रूप का परिचायक है। सोने का पीला 
रग लोच एवं अन्य विशेषतायें, भतग-अलग उसके गुणधर्म हैं! परन्तु इन 


श्र 


सारे गुणवर्मों को जब एक साथ मिलाकर देखा जाता है तो वह सोने का 
गुण बन जाता है। 

निरिचत गुण के अलावा हर वस्तु में परिमाण भी होता है। गुणों . 
के विपरीत, परिमाण किसी वस्तु के विकास के अंश अथवा उम्रके 
आम्यन्तरिक गुणधर्म को अगाढ़ता, उसके आकार एवं आयतन आदि को 
प्रतिविम्वित करता है। परिमाण आम तौर पर किसी संख्या द्वारा अमि- 
व्यक्त किया जाता है। आकार, भार, वस्तुओं का आायतन, उनके 
आमम्यन्तरिक वर्णों की प्रगाढ़ता और उनके द्वारा घ्वनियों की प्रगाढ़ता 
आदि संख्याओं में अभिव्यवृत किये जाते है। 

सामाजिक व्यापारों में भी परिमाणात्मक विशेषतायें होती हैं। हर 
सामाजिक आधिक व्यवस्था में उत्पादन के विकास का एक तंदनुरूप स्तर 
अथवा परिमाण हुआ करता है। हर देश की अपनी एक निश्चित उत्पादन 
समता, श्रम, कच्चा माल और शवित सोत होते हैं। 

गुण और परिमाण में एकता रहती है और वे एक ही वस्तु के दो 
रपो, पक्षों का प्रतिपादन करते हैं। किन्तु उनमें एक महंत्वपृर्ण भेद भी 
होता है। गुण में परिवर्तन होने से वस्तु में परिवर्तन हो जाता है [परन्तु 
एक सास सीमा तक परिमाण में परिवर्तन होने से उस वस्तु का रूप 
विधदित नहीं होता और वह ज्यों की त्यों बनी रहती है। उदाहरण के 
लिए पतीली में रसे पानी में यदि हम गरमी पहुंचायें तो १०० डिग्री सेण्टी- 
ग्रेट तककी गरमी को पानी सहन कर लेता है और बह पानी ही वना रहता 
है। हां, इससे अधिक गरमी देना उस सीमा का अतिक्रमण करना है जिमे 
पानी सहन नहीं कर सकृता और वह पानी से भाष बन जाता है, एक वर्तु 
से दुसयी वस्तु का निर्माण हो जाता है। कप 

जो वात भौतिक पदायों पर सागू होती है वही समाज व्यवस्थाओं 
पर भी लागू होती है। उदाहरण के ल्िए--पूंजीवादी व्यवत्या में हम 
जनता वो घोषण तथा दमन के खिलाफ संगठित एवं आन्दोलित करते 
हैं। ये आन्दोलन कभी सफल होते हैं, कभी हुचल दिये जाते हैं मौर कमी 


श्र्श 


इसमें आशिक सफलता मिल जाती है। इन सफतताओं से जनता को 
क्षणिक सान्त्वना तो मिलजाती है, परस्तु उसे न्याय नही मिलता । जनता 
का आन्‍्दोवन निरन्तर तेज एवं विशाल होता जाता है। अन्त में ऐसी 
सीमा रेखा आती है दि उस आन्दोलन एवं जन आवॉक्षाओं को समाज 
का पुराना चौखटा अपने परिवेश्ञ मे नहीं समा पाता। पुराना चौसटा 
विधदित हो जाता है। पूजीवाद वो जनता उखाड़ फेंकती है और एक 
नपा सामाजिक चौखटा बनवर तैयार हो जाता है जिसे समाजवाद 
बहते हूँ । ऐसा इसी लिए है कि जनता जिन मागो वी पूर्ति वे लिए आदो- 
लग करती है, यदि वे पूरी वी जाती हैं तो पूंजीवाद के लिए मुनाफे बटो- 
रना कठिन हो जाता है | यदि ये मागे पूरी नहीं की जाती तो जनता का 
सम्तुप्ठ होना असमव हो जाता है । जब वे दोनो साथ-साथ नही चल पाते 
तो पूंजीवादी ढाचा टूट जाता है। ऐसा सामाजिक ढाचा उभर जाता 
है जो जनता की आकाक्षायें पूरी कर सकता है । 
जो प्रान्तिकारी जनता के क्रातिकारी आन्दोलन मे भाग लेने है वे यहँ 
जानते हैं कि उनका प्रत्येक आन्दोलन न तो पूंजीवादी व्यवस्था को उप्ताड 
बर फेंक सकता है और न उससे सरनार पलट जाती है। इसके अलावा, 
अकक्‍प्तर ये आन्दोलन कुचल भी दिये जाते हैं। परन्तु प्रत्येक छोटा-बदा 
आन्दोलन समाज पर अपना प्रभाव छोडता है। व्यवस्था के प्रति जनता 
में असन्तोप फेलाता है और जन-असन्तोप मूर्ति रूप पकडता जाता है। ये 
छोटे-धोटे अम्न्तोप बढबर अन्त मे सामाजिक असन्तोष तथा विद्रोह 


का रूप घारण करते है। जब पुरा समाज विद्रोह करता है तो पुरानी 
अर्थव्यवस्था भर-भरा कर गिर जाती है। 


द्रव्यो की प्राचीन बौर नवीन धारणा 


भारतीय दाशनिको में वेशेषिक शास्तकार, कयाद ऋषि का जो 
स्थान है वह किसी अन्य दाशंनिव को नहीं मिलता ॥ किवदन्तियों के 
अनुसार कभाद ऋषि कैवल देतो मे बिख़रे दाने चुग कर निर्वाह करते 


श्२्६ 


ओ। दूसरे लोगों का विचार है कि यह नाम व्यंजना मूलक है। वे कण 
* अर्थातपरमाणुओं के सबसे पहले आविष्कारक हैं और इस प्रकार भारतीय 
दाप्म॑निकों में उन्होंने ही ठोसत भौतिक अध्ययन की नीव रखी थी और 
प्रत्येक पदार्थ को उसकी सुद्ष्मता में देसकर परमाणुओं की खोज की थी। 
इसीलिए उनके विरोधी परिहास् में उन्हें कणाद अर्थात परमाणु भोजी 
कहते थे । कणाद मुनि संभवत: दो-ढाई हजार वर्य पहले हुए होंगे। हम 
समय की वहस में न पड़ कर केवल इतना कहना उचित समझते है डि 
महपि कणाद दुनिया के सबसे पहले परमाणुवादी हैं और विश्व की सृष्टि 
के सम्बन्ध में वैज्ञानिक ढंग से सोचने वाले ने स्वप्रयम दार्शनिक हैं। वे 
यह मानने को तैयार नहीं थे कि किसी अज्नात कर्ता ने अपनी मनमौजी तरंगों 
में बह कर दुनिया बना दी मौर जब इच्छा हुई उसका संहार कर दिया। 
फिर भी एक भूल कणाद कर ही गए और ऐसा होना सर्वथा अनिवाय 
आी था कि वे परमाणुओं के अन्दर का रहस्य नही जान सके । परमाणुओं 
चेक पहुँचना कोई छोटा काम भी नहीं था। वे परमाणु के गर्भ के अन्दर 
तक भांक नहीं सके । यही कारण है कि कणाद ने परमाणुओं की 
एक अवस्था ऐसी मान ली जब वे पूर्णतया निष्क्रिय हो जाते, हैं तथा सृष्टि * 
का अन्त हो जाता है । डुबारा सृष्टि के प्रारम्भ के लिए परमाणुओं का 
सक्रिय होना अनिवायं था । इसके लिए अनावश्यक ही कणाद को ईश्वर 
की कल्पना करनी पड़ी जिसकी चिकीर्पा (सृष्टि की इच्छा) से परमा- 
थुओं में क्रिया उत्पन्न होतो है। यदि कणाद. यह जानते कि परमाणु के 
गर्भ में दो अन्तविरोधी तत्व निरन्तर एक-दूसरे का विरोध करते हैं तथा 
उतनी ही धनिष्ठता से एक-दूसरे के साथ जुड़े रहते हैं, उन निरन्तर व 
सनातन विरोधियों का अनवरत सहयोग -एवं संघर्ष कभी परमाणु की 
निष्किय नहीं रहने देता तो फिर परमाणुओं की सक्रियता के लिए उन्हें 
किसी ईश्वर की आवश्यकता नहीं होती । प्रतीत यह होता है कि ऋषि 
कणाद को ईइवर की आवश्यकता केवल सूब्टि के आरम्भ में परमोणुओं 
में क्रिया पैदा करने के लिए होती है तथा इसके बाद विश्व के नियमन 


श्र्७ 


शुव सचालन के लिए नही होती | यह वाम परमाणुओं तथा प्रवृत्ति के 
स्वाभाविक नियम ही करते रहते है। इन अ्थों मे मी कणाद का ईश्वर 
दूसरे प्रकार के ईइवरो से सर्वेया भिन्न है जी प्राणियों वे उठने-बैठने, साने- 
चीने और बोलने तथा सोचने तव मे हर समय हस्तक्षेप करता रहता है । 
ऋषि क्णाद के दार्शनिक योगदान के सम्बन्ध में यहा विस्तार के 
साथ विवेचना वरना सम्भव नही है। परन्तु समस्त भारतीय दार्शनिक 
इस महात्‌ दा्शनिव'्वे आमारी रहगे जिसने विश्व में सर्वश्रथम परमा" 
णुओ वी खीज वी थी । 
चैश्षेषिक दर्शनका र वणाद वे मतानुसार द्रव्यो की गणना और परि- 
मापा निम्नलिखित है + 
द्रब्य-्गुण-कर्म-सामान्य विशेष-समवाय तथा अभाव ये सात पदार्थ हैं। 
पृथ्वी जल तेज वायु आकाश-काल-दिद्वा-आत्म भौरमननो द्रव्य हैं । 
रूप-रस-यन्ध - स्पर्श -सख्या- परिमाण पुथवत्व-सयोग विभाग-परत्व 
>अपरत्व-गुरुत्व-द्वत्व-स्नेहू शब्द बुद्धि-सुख-दु ख-इच्छा-द्वेप प्रयत्तन-धर्म- 
अधर्म और संस्कार ये २४ गुण हैं। 
उत्क्षपण (ऊपर फेंकना ) अपक्षेपण (नीचे फेंकवा) अ।कुँचन (सिको- 
डना) प्रसारण (फंलाना) और गत (गतिशीलता ) ये पांचप्रकार के करे है । 
पर और ऊपर दो प्रकार के सामान्‍य हैं। 
पृथ्वी आदि नित्य द्व॒व्यो में रहने वाले विशेष अनन्त हैं। 
समवाय एक ही है । 
प्रभाव (वस्तु के जन्म से पहले का अभाव) प्रध्वसाभाव (वस्तु 
के वृष्ट होने के बाद वा अभाव) अत्यन्ताभाव (किसी रूप में भी जिसका 


अस्तित्वन रह गया हो) और अन्योन्यभाव (एक-दूसरे पर आध्रित 
अभाव) ये पाँच प्रकार के अभाव है । 


इस प्रकार कणाद ने पदार्थों तथा दब्यो एवं गुणो आदि की विवेखना 
बहुत भौतिक ढग से की है और इसमे भो विश्ेप को सामान्य से पृथक 
करना एक अभाव को भीपदायों की थेणी मे गिनना क्णाद की बहुत बडी .. 
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मौलिक्ता है। 
इसके अलावा, जिस समय कपषाद ने द्वब्यों की यह वल्पना की थी 
उस समय इनसे अधिक संख्या में द्रव्यों के सम्बन्ध में सोचा भी नहीं जा 
सकता या। इसके बाद यूरोप एवं अन्य भूभागों में पदार्थ विज्ञान, द्रब्पों, 
गुणों एवं रसायन शास्त्र में बड़े-बड़े शोपकारय किये गए है और पदाय॑ 
विज्ञान में असाधारण प्रगति हो चुकी है। 
आधुनिक धारणाओं के अनुसार पृथ्वी एवं जल आदि को मूलतत्व नही 
माना जा सकता और न यही सही है कि पृथ्वी जल तेज आदि पँघ महा- 
भूतों से इस विश्व की रचना हुई है। जल स्वयं भी कोई मूल तत्व नही हैं । 
इसके अलावा, जो मूल तत्व हैं, ज॑से हाइड्रोजन और आवसी जग के 
परमाणु आदि वे भी अपरिवतंनीय नही हैं। उन्हें एक-दूसरे के रुप में 
बदला जा सकता है। जहाँ तक मूल तत्वों या द्रव्यों के सम्बन्ध में पुरानी 
पारणाओं का सम्बन्ध है ये इस प्रयार की रही हैं जेंसे कि मृत तत्व विस 
ठोस या सधय पिण्ड के रुप में रहते हैं किर भते ही ये पिण्ड चाहे जिनि 
पधु आकार में बयों न हों। परन्तु यह सवंया रात्य नही है। हम भरती 
ही आँसो के सामने द्रब्यों को ठोस, द्रव एवं वाप्पीम (गंग) रुपों में 
परिवतित हीते देखते हैं और इन रपो से हम द्वस्यों वी विशेष अवर्पाना 
पा बोध प्राप्त करते हैं। हु 
इसी प्रकार पृ्यी स्वयं को ई मूस तत्व नदी है बलि मनेत तत्वों वे अर 
सम्मिथथों की विभिन्न प्रति याओ वा संचालित रूप है वृद्धी गाम मे 
रियगरण दरमादयुमों वा कहीं अस्लिरत नदी है । यही हियिति सै बापु भौर 
खआाराय जी है! जल रेत यायु आदि बी रपनाएँ ऊरड मे होती है, ऊर्मा 
पति में उसपन्न होतो हसपा टमारे सौर गंदस में यट साय गृर्य बी गति एर 
परिवेश पर निर्मेद बर्ता है। जद रक् इसऊे दू्घों वा स्दरध है नेगी 
गरघ, रूप, रख, रे भौर घन्द माि ये भी बरगुओं हे डियेप रावी में 
गजोद मे उत्पप् होडे है और बंपे ही झनुमद होठ है। दियेग माता में 
हुए शसे गरोय हुपा दिपेय बी शा वरना ब्यैट शात्वतिर माघार री 


ध्र्६ 


खोज करना अपने आपको सत्य से दूर रखना है। 

इसके अलावा द्वव्या को मौलिजता के सम्बन्ध में प्राचीन आचार्यों 
का यह मत भी सही नही था कि वे बदलते नही हैं तथा स्वभाव से गति- 
शील नही हैं। 
... भाक्सवाद गौर आधुनिक विज्ञान द्रव्यो को प्रवाह के रूप मे निरन्तर 
परिवतंन वी दशा मे सनातन काल से गतिशील और कभी ठोस, कभी 
ऊव एवं कभी वाष्प रूप मे विद्यमान अवस्था मे देखता है। 

यह सोचना कि प्रत्येक द्रव्य के कुछ मूल परमाणु होते है जो कभी 
नही बदलते, केवल अपने ही समान अपरिवर्तमशील दूसरे मूल परमाणुओं 
में सयोग या वियोगभर हैं और यह सोचना कि इन पर दूसरे द्वव्यो तथा 
परिस्थितियों का प्रभाव नही पडता, बहुत भारम्भिक अवस्था का भौतिक 
विज्ञान है जिसके खण्डन के लिए मूल द्रव्य चिल्ला-चिल्ला कर दोड-धूप 
कर रहे हैं। 


कार्य और कारण का सम्बन्ध 


इस बात से अभौतिकवादी भी मना नही करते कि कार्य तथा कारण 
का घनिष्ठ सम्बन्ध होता है और बिना कारण के कार्य नही होता। परन्तु 
फिर भी माव्संवाद और उनके दृष्टिकोणो मे भारी अन्तर है। अभौ तिक- 
वादी प्रत्येक कार्य का एक मुख्य कारण मानते है और उनकी यह घारणा 
है कि उसके आजाने से सभी गौण कारण अपना काम करने लगते हैं और 
कार्य पूरा हो जाना चाहिए। परन्तु यह सही नही है। इसकी समावना 
सदा ही बनी रहती है कि मुख्य कारण एवं उसके साथ गौण कार्यों के 
कै ठ्ठा ही जाने पर भी कार्य पूरा न हो। गोली चलाने का मुख्य कारण 
बन्दूक का घोड़ा दबाना है । आकाझ से विमान के नीचे उतरने का मुख्य 
अपरण उसका इजन है। परन्तु यह सभव हो सकता है कि कारतूस पुराना 
हो, नली फटी हुई हो अथवा ऐसा ही कोई अन्य कारण हो जिसे 
कारणों की श्रेणी में नही गिना जाता और घोडे के दवाने पर तु 


बे 


है. 
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न चल सके । इसी प्रकार इंजन के ठीक काम करते रहने पर भी नीचे घना 
जंगल हो सकता है, सम्मव है दलदल हो क्यवा तेज आँघी चल रही हो 
मौर विमान नीचे न उतर सकता हो। 

इन सब बातों से प्रकट है कि किसी कार्य को पूरा करने के लिए केवल 
मुख्य तथा गौण कारणों का इकठठा हो जाना ही पर्याप्त नहीं है, बल्कि 
पूरी परिस्थिति का अनुकूल होना आवश्यक है। यही कारण है कि मांवर्स- 
वादी किसी एक कारण या काये के सम्बन्ध में जानकारी प्राप्त करने 
के स्थान पर कार्य और कारण के समूह के रूप में अथवा उनसे सम्बन्धित 
परिस्थितियों के सम्बन्ध में जानकारी प्राप्तकरना अधिक आवश्यक 
मानते हैं। हि 
इसीलिए मावसंवादी कारणों और कार्य की पृथक-यूयक विवेचता 
करने के स्थान पर उन नियमों तथा परिस्थितियों का अध्ययन करता है 
जिनमें वह्‌ विशेष कार्य तथा उसी प्रकार के अन्य कार्य सम्पन्न हो सकते 
हैं। इस ज्ञान से मनुष्य उन परिस्थितियों के बनाने तथा बदलने का भी 
प्रयास कर सकता है और यही सामान्य ज्ञान पूरे समाज तथा सृष्ठिके 
निर्माण में तथा संचालन में हस्तक्षेप करने का अवसर मनुष्यों को देता 
है। यह तो हो सकता है कि किसी विशेष काये का मुख्य एवं गौण कारण 
जान लेने पर हम उस कार्य के सम्पादन में सफल हो जाएँ। परन्तु मिन्न- 
भिन्न कार्यो और कारणो के सम्बन्धों का सीमित ज्ञान मनुष्यों को प्रकृति 
के विश्वाल क्षेत्र में हस्तक्षेप करने का असीमित अधिकार नहीं देता | 


एक दूसरे पर निर्भरता 


प्रकृति और समाज में प्रति क्षण ऐसी क्रियायें होती रहती हैं. जिन 
पर दूसरी क्रियायें निर्भर करती हैं तया एक से उत्पन्न होकर ये कियामे 
दूसरी का कारण बनती हैं। विश्व का समस्त घटनाचक्र इसी व्यापाद 
शांखला पर चढ़ा हुआ है तथा अनन्त काल तक घढ़ा रहेया। उदाहरण के 
सिए अत्यधिक गर्मी पड़ने से अधिक वर्षा होती है और उससे गर्मी शांत 


१३१ के 


होती है । पतीली के नीचे अधिक आग के जलने से दुध उफनता है और 
डूध के उफनने से वह नीचे आकर जगीठी की आग बुरा देता है। कार्य 
और कारण का यह ऐसा सम्बन्ध हुआ जिसकी श्खला प्रत्यक्ष रूप से एक- 
चुपरे को प्रभावित बरती है । 
कुछ क्रियायें एक दूसरी को प्रभावित किये बिना निरन्तर आगे की 
ओर बढती है ! उदाहरण के लिए गरमी से सूखा पडा, उससे फसलें नष्ट 
हुईं, उससे किसान की आय का स्रोत सूखा, उससे वह खेत मे सिचाई के 
साधन नही ला सका और इससे सूखे का प्रकोप पहले की अपेक्षा अधिक 
क्प्टप्रद साबित होता गया है। यहा एक काय दूसरे का कारण बनता 
जया । 
जी व्यापार या किया अथवा क्रियाशील व्यापारो का समूह ऐसे 
व्यापारा या उसके समूह से पहले आता है और उसे पंदा करता है, वह 
उसका कारण है। कारण की क्रिया से जो व्यापार प्रकद होता है, उसे 
कार्य कहते है। 
वारण सदा ही कार्य से पहले आता है। परन्तु पहले आने मात्र से 
बह कारण नही माता जा सकता । रात के वाद ही दिव आता है। परन्तु 
रात दिन का कारण नही है। रात और दिन का का रण सूर्य के चारा ओर 
परित्रमा करते हुए घरती का अपनी घुरी पर घूमना है। इसलिए, दो 
व्यापारों की ब१रण सम्दन्धी मिरभरता तव होती है जब उनम से एवस 
चेवल दूसरे से पहले आता है बल्कि प्रत्यक्ष रूप म उस दूसरे का जनक 
भी होता है । 
कारण और तात्कालिक हेतु को एवं नही समझना चाहिए । ताता- 
लिब हेतु वह घटना होती है जो कार्य से ठीक पहले आती है, वह स्वय 
कारण नहीं होती, परन्तु कारण को गतिमान करती है उसम तेजी लाती 
है। जैसे प्रथम युद्ध से पहले बास्ट्रिया नें झहजादे को हत्या कर दी गई 
भोर युद्ध शुरू हो गया है । हत्या युद्ध का कारण नही थी । कारण तो 
साम्राज्यवादी होड थी। परन्तु इस हत्या मे वे कारण उत्तेजित कर दिये 


श्३२ 


यत्र वूमस्तत्र बह्ति : 


जहाँ घुआं वहाँ आग के सिद्धान्त के अनुसार कार्य और कारण का 
सम्बन्ध वस्तुगत है, मनुष्य की बुंद्धि अथवा कोई ईश्वरीय शक्ति उसका 
यथाथ में समावेश नहीं करती । मनुष्य का इस क्षेत्र में केवल इतना ही 
योगदान हो सकता है कि बह कार्य-कारण सम्बन्धों तथा कार्य के सृजन 
के लिए अनिवाय परिस्थितियों की सही खोज कर सके । 

यह सिद्धान्त वास्तव में उस अभौतिकवादी सिद्धान्त का निराकरण 
करता है जिसमें कहा जाता है कि परमात्मा ने विश्येप उद्देश्य की पूतति 
के लिए इस विश्व की रचना की है ओर उसमें ऐसे नियम डाल दिए हैं जो 
सही ढग से काम करते हैं । ये नियम किसी के डाले हुए नहीं हैं वल्कि 
प्रत्येक वस्‍्तु अपने अस्तित्व के साथ उसकी अनिवायं परिस्थितियों के साथ 
रहती है। ये परिस्थितियां ही नियम हैं। यह हेतुवादी धामिक धारणा 
कि किसी विश्ञेप उद्देश्य की पृत्ति के लिए ईश्वर ने दुनिया बनाई है, इस- 
लिए गलत है कि सौज करने पर इन सभी नियमों का पता चल जाता है 
भौर ये वस्तु में उसके अस्तित्व के साथपाये जाते हैं। ऐं गेल्स ने हेतुवादियों 
की चुटकी लेते हुए कहा है कि “'हेतुबाद की दृष्टि में बिल्लियां चूहों को 
खाने के लिए पंदा हुई हैं और चूहे विल्तियों द्वारा साने के लिए पंदा हुए 
हैं।” वर्ग संघ में इसका अर्थ हुआ कि “भगवान्‌ ने अमीरों को इसलिए 
पंदा किया है कि वे गरीबों का झोपण करें और गरीबों को इसलिए पैदा 
किया है कि वेअपना यून चुसवा ये । दुनिया इसलिए बनी है कि परमात्मा 
के वैभव और शान का पता घत्ते तथा यह संहार इसलिए करता है, सोगों 
को दुःस इसनिए देता है कि बन्दे उसे भूलन जाएँ और उसे याद रखें ! 

वाह रे, कसा के बच्चे और वाहरे परमात्मा ! ! 


कार्य-कारण सम्बन्धों के ज्ञान का व्यवहार में उपयोग 
स्यापारों की कार्य-का रण निर्म रता का जान केवल दशाह्त्रार्य करने मेः 


रे श्श्३ 


लिए ही आवश्यक नहीं होता। उस ज्ञान का उपयोग हम अपने दैनिक 
अवहार में करने हैं और वैज्ञातिक अनुसधान उसके बिना समव नहीं हैं । 
उपयोगी व्यापारों के कारपो का पता खयाकर हम उन लक्ष्य की पृत्ति के 
लिए साधन जुदाते हैं, कारण इक्ट्ठे करते हैं और विपरीत कारणों को-- 
जो बाधा के रुप में सामने आते हैं, हटाने का प्रयत्न करते हैं। यह काम 
केवल बडे विद्वान्‌ ही नहीं करते हैं वल्कि साधारण जन भी करते हैं। 
किसान यह जानते है कि बच्ची जुताई, बुवाई और समय पर पानी देने से 
फसल बच्छी होठी है । वैज्ञानिक खाद और नवीन दौज से उसे प्रोत्ताहन 
मित्रता है। इसलिए, किसान ऐसे सभी कारण जुटाता है। वह यह भी 
जानता है कि वीमारिया फ्सल नष्ट करती है जोर चूहे, जगती 
जानवर तया पक्षी उसे क्षति पहुंचाते हैं। इसके लिए क्सान विषधी 
दवाओं का उपयोग करते हैं, तथा पशु-पक्षियो के आक्रमण से निय रानी 
र्पते हैं। यही कारण है कि कृषि उत्पादन मे विकास के कारथों का ज॑ँसे* 
जैंसे पवा चलता जाता है, उसके लिए साधन जुटाये जा रहे हैं तथा हृषि 
अनुसधार्न केन्द्रो का विस्तार होता जा रहा है। 
मुख्य कारण वह मानता जाता है जिसके बिना कार्य कमी सपम्न्न नही 
होता और उसी से उस कार्य की मुख्य विश्वेपताएँ निश्चित होती हैं। 
मिस्रात्न के तौर पर, दूसरे महायुद्ध मे नाजोवाद पर सोवियत संघ की 
विजय का मुख्य कारण उसकी सुदृढ़ सामाजिक व्यवस्था और औौद्योगिक 
विकास यथा न कि भूखण्ड का विस्तृत होना और अत्यधिक सर्दी का पड़दा। 
परन्‍नु पूजीबादो प्रचारक सर्दो और भूलण्ड की विशाल पर हो छोड 
देते हैं जो कि गोण कारण हो सकते हैं । 
कस्घुनिस्ट पार्टी बहुत से कारणो मे से मुद्प कार टेदग ता पाल 

हस्ती है और सरिस्थितियो की उत्तकन में से झुच्य कड़ी शनडती है 

कि घटना-क्रम का व्योरेवार अध्ययन करने से स्पष्ट ही लीठी है । ९ 

जोर देने हुए लेनिन कहा करते ये "कि यजतीविल की शी 2) 

इमापरं की मुख्य कड़ी को दृढ़ठा के याव तक हक भी ए इन 

सता निश्चित करने में है।” 


शरे४ 


अनिवार्यता और आकस्मिकृता 


इस भ्रसंग में स्वाभाविक प्रइन यह उठता हैकि किन्हींखास अवस्थाओं- 
परिस्थितियों में वया सभी घटनाओं का होना स्वाभाविक एवं अनिवार्य 
है या कि वे घटनाएं आकस्मिक ढंग से होती हैं अर्यात्‌ हो भी सकती हैं 
भौर नही भी ? ् 

सभी जानते है कि यदिसन्तुलित मात्रा में नमी और ताप हों तो बीज 
अंकुरित हो जाते हैं। परन्तु पाला पड़ जाने पर किदश्योर पौधा नष्ट हो 
सकता है। तो क्या दोनों चीजें (पौधे का अंकुरित एवं नप्ट हो जाना) 
अनिवायं है ? 5 

दोनों चीजें अनिवाय नही हैं। ताप और नमी में बीज अवश्य अंकू- 
रित होता है। यह अनिवायं है। परन्तु पाला पड़ना अतििवायं नही है। 
नह पड़ भी सकता है और नहीं भी । इसी प्रकार, पाले से पौधा नप्द भी 
हो सकता है और नहीं भी | यह अन्य परिस्थितियों पर निर्भर करता है। 
पाला बीज या अंकुर के मंष्य का स्वाभाविक या अनिवाय विकार नहीं 
है । परन्तु इसका यह अर्थ नहीं है कि आकस्मिकता अकारण होती है । 
कारण उसका भी होता है। हाँ, उसका का रण डववय॑ वस्तु नहीं होती वल्कि 
उसके बाहर होता है, बाह्य अवस्थाओं में होता है । 


अनिवायंता और आकृस्मिकता का अन्तविरोध 


अनिवायंता और आाकस्मिकता एक-दूसरी की विरोधी हैं तथा एक- 
दूसरे के साथ रहती हैं। उनका यह सम्बन्ध द्वन्द्वात्मक हैं। कोई घटना 
एक ही साथ अनिवाय एवं आकस्मिक हो सकती है--एक मामले “में अनि- 
वाय॑ और दूसरे में आकस्मिक । वही पाला या ओले जो अंदुरित बीज के 
विनाश के लिए आकस्मिक कारण थे, उस क्षेत्र की वायुमण्डलीय अवस्थाओं 
में परिवर्तन लाने में अनियाय कारण हैं। कुछ मेर-भीौतिकवादी अनि- 
घायंता को तो मानते हैं, परन्तु आकस्मिक कारणों को स्वीकार नहीं 
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करते | उनके मत से सभी कुछ अनिवार्य है, आवश्यक है और इसलिए 
भनुष्य विवश है। उनके मतानुसार मनुष्यों को परिस्थिति की अनिवार्यता 
का सिर भूका कर सामना करना चाहिए ओऔरदूसरी ओर कुछ दा झेनिक 
केवल भाकस्मिकता के सिद्धान्त में विश्वास करते हैं । उनके मतानुसार, 
विदव में कुछ भी अनिवायं नही है। यह एक निराशाजनक तथा अन्धकार 
की ओर ले जाने वाला सिद्धान्त है। इसका अर्थ है कि विज्ञान को तिलां- 
जलि दे देनी चाहिए, घटना-क्रम को पहले से जानने, उसके अवश्ययंभावी 
परिणाम से अवगत होने और उस परिणाम के अनुकू ल या प्रतिकूल प्रयास 
करने को मानव के लिए कोई सं भावना नहीं है। 
झनिवायंता और भाकस्मिकता एकन्दूसरे में सन्‍्तरण भी करती है। 
एक दशा में जो धटना-क्रम अनिवार्य होता है, दूसरी अवस्था में वही 
आकस्मिक हो जाता है। ऐसे ही आकस्मिकता अनिवार्य हो जाती है। 
आदिम समाज में मालों का आदान-प्रदान करने की घटना आकस्मिक 
थी। कोई कम्यून या कबीला जो सामान पैदा करता था, आम तौर पर 
उसे खुद ही खपा लेता था और आकस्मिक रूप में ही कभी फालतू सामान 
पैदा होता था जिसे कबीला दूसरों को बेच देता था या विनिमय कर लेता 
था। परन्तु वही मालों का आदान-प्रदान पूंजीवादी व्यवस्था में अनिवार्य 
होगयाहै। , 
अनिवायेता और अआकस्मिकता एक-दूसरे से पृथक्‌ नही रहते । किसी 
प्रक्रिपा भें अनिवार्थता मुख्य दिशा, विकास की प्रवृत्ति ज्ञातहोती है, परन्तु 
महू प्रवृत्ति आकस्मिक घटनोओं के एक पूरे समूह में से मार्ग निकालकर 
भाती है। आकस्मिकता अनिवायंत्रा कौ--्ूत्ति करती है और उससे 
उसके रूप का बोध होता है । 
अनिवायंता संदा निश्चित वस्तुगत अवस्थाओं में उत्पन्न होती है। 
परन्तु ये अवस्थायें खुद भी बदल जाती हैं और इसलिए अतिवायंता भी 
बदलती और विकसित होती, है । परन्तु प्रत्येक नई अनिवार्यता पूर्णतया 
तैयार शक्ल में पंदा'नहीं-होती । वह आरम्भ में केवल सम्भावना के रूप में 


हश६ 


प्रकट होती है और खास अवस्याओं के अन्दर ही वास्तविकता में परिणत 
होती है। * 


सम्भावना और वास्तविकता 


जो विकासशील है वह नया अनिवायं है। किन्तु वह सहसा-एक- 
बारगी प्रकट नहीं हो जाता। पहले केवल निश्चित पूर्वदश्षायें प्रकट होती 
हैं। इसके बाद वे पू्वदशार्ये परिषक्व होती हैं, विक॒प्तित होती हैं और 
वस्तु के स्वाभाविक विकास के नियमों के अनुसार नवीन वस्तु और 
व्यापार प्रकट होते है। नवीन के जन्म की ये पुव॑दणायें जो अस्तित्वमात 
चस्तु या व्यापार में पहले से सन्निंहित होती है, संभावना कहताती हैं। 
उसमें परिषवव पौधे में रूपान्तरित होने की क्षमता रहती है। बंकुर से 
विकसित परिपदव पौधा वास्तविकता होती है। जो संभावना उपलब्ध हो 
जाती -है वही वास्तविकता है, अर्थात्‌ संभावना साकार हो चुकती है। 

वस्तुगत नियमों से संभावना विस्तृत होती है और वस्तुगत नियम ही 
उसे पैदा करते है। जैसे--जीव और पर्यावरण की एकता का नियम, 
नाह्य अवस्थाओं में पर्यावरण के जरिये, जीवों पर उद्देश्य के साथ कार्य - 
झील होने की, पौधों और पशुओं की नई प्रजातियों का आविभाव करने 
की, संभावना पैदा करता है ! समाजवादी अयेतत्र में सामूहिक स्वामित्व 
के नियम नियोजित आधिक विकास की संभावना पंदा करता है। 

क्योंकि वस्तुओं और व्यापारों में अन्तविरोध होता है, इसलिए, 
संभावना भी अन्तविरोध युक्त होती है। प्रगतिशील (सकारात्मक) और 
प्रतिगामी (नकारात्मक) संभावनाओं में भेद करना चाहिए । सामाजिक 
ऋत्ति में प्रगतिशील शक्तियों के विकास की संभावना स्वाभाविक तथा 
स्थायी होती है मार प्रतिक्रान्ति में अतिक्रियावादी शक्तियों की विजय 
संभावना अस्थायी तथा अस्वा भाविक होती है। १६०५ की रूसी कान्ति 
में प्रतिकरियावाद की अस्थायी विजय अवश्य हुई परन्तु कुछ ही वर्ष वाद 
१६१७ की समाजवादी त्मन्ति ने प्रगतिशील शक्तियों की स्थायी विजय 
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का भाग खोल्र दिया । 

भाकस्मिक घटनाओं तथा व्यापारो के ढेर के अन्दर सदा वस्तुगत 
अनिवायंता का नियम छिपा रहता है। जैसे किसी डिब्वे वे अन्दर गैस 
भरी हुई हो। इसके अणू निरन्तर अस्त-व्यस्ततापूर्ण गति में रहते है। . 
उनकी आपस मे और डिब्बे के किनारो के साथ आकस्मिक टककरें होती 
रहती है। परन्तु डिब्बे के चारो छोरो पर गैस का दबाव सदा समान रहता. * 
है। यह भौतिकी के नियमो पर अनिवायंता का सिद्धान्त निदिप्ट करती 
है। अणुओ की आकस्मिक गति उस अनिवार्यता के लिए मार्ग प्रशस्त करती 
हैनो न केवल गैस के दवाव वल्कि उसके तापमान, घनत्व,तापक्षमता और _ 
अन्य गुणधर्मों को तय करती है। सामाजिक विकास मे भी आवस्मिक्ता 
आवश्यकता की अभिव्यक्ति के रूप का काम करती है। पूंजीवाद मे मूल्य 
का नियम बाजार मे पूत्ति और माग के आधार पर बीमतो के आकस्मिक 
उतार-चढाव में अभिव्यक्त होता है । 

अनिवायता और आकस्मिकता की घारणाओ का महत्व 

विज्ञान और व्यवहार में आकस्मिकता और अनिवार्यता का लेखा- 

जोखा लेना पहुत आवश्यक समभा जाता है । विज्ञान के लिए यह 
आवश्यक हो जाता है कि वह बाह्य अभिव्यक्तियो, असख्य आकस्मिक 
उैदनाओं और आन्‍्तरिक सम्बन्धो के पीछे छिपे आन्तरिक अनिवार्य अन्त 
सम्बन्धो की खोज करनी पड़ती है और इसी खोज के आधार पर घटनाओ 
की परस्पर निर्भरता, आपसी सम्बन्धों के आधार प्र होने वाले परिवतंनो 
की प्रक्रिया का पता चलता है। यह जानकारी प्रकृति के क्रिया-कलापो 
थी अनिवार्यता के नियमों का पता देती है । प्रत्येक विज्ञान अनिवायंता का 
जान प्राप्त करने का प्रथम प्रयास करता है। यह नियम प्रद्नोति और समाज 

दोनों पर समान रूप से लागू होता है। 

| अनिवार्यता की भाँति आकर्मिक्ता का ज्ञान भी विज्ञान के कार्य के 

पे आवश्यव' होता है। आकस्मिक घटनायें भी जीवन पर गहरा प्रभाव 
डालवो हैं। यही कारण है वि आज का कृषि-विज्ञान केवल जुताई-बुवाई, 
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सिंचाई एवं वैज्ञानिक उपकरणों में सुधार का ही अ्यास नहीं करता है 
बल्कि आकस्मिक आधातों, मौसम आदि के प्रकोपों के निवारण का भी 
प्रयास करता है । 
विश्व की अन्य वस्तुओं की भांति संभावना का भी विकास होता 
है। वह कुछ बढ़ती है और कुछ घटती है। रस में क्रान्ति की सफलता के 
बाद विश्व पूजीवादी व्यवस्था से घिरे रूस में समाजवाद की स्थापना की 
संभावना के साथ-साथ पूजीवाद की पुनः स्थापना की भी संभावना थी । 
परन्तु जैसे-जैसे क्रान्ति स्थायी होती गई, पहली सं भावना अनिवार्य वास्त- 
विकता होती गई और दूसरी संभावना निरन्तर क्षीण होती गई। 
संभावना के भी दो भेद हैं। दुरूह संभावना और सहज संभावना । 
दुरूह (एब्स्ट्रेट) संभावना वह है जो खास ऐतिहासिक 
अवस्थाओं में चरितायं नही हो सकती । जैसे सौरमण्डल के ग्रहों भौर 
आकाशीय पिण्डों में टक्कर की संभावना दुरूह है। इसलिए कि सौर- 
. मण्डल में बाहरी पिण्डों के प्रवेश की तथा ग्रहों से टकराने की संभावना 
- अपरिमित एवं असाधारण रूप में अवीव सीमित है। 
सहज (रीयल) संभावना वह है जो किन्‍्हीं निश्चित अबस्थाओ के 
अन्दर चरितार्थ हो सकती है। जैसे समानान्तर विश्व समाजवादी व्यवस्था 
* की स्थापना के बाद औपनिवेशिक व्यवस्था का चकनाचूर होना सहज है 
और इसके बाद से वह सं भावना निरन्तर सामने आ रही है। 
दुरूहू और सहज संमावनाओ मे अन्तर सापेक्ष होता है। उदाहरण 
केलिए--विकास की प्रक्रिया में दुल्ह संभावगा कभी-कमी सहज बत 
जाती है और सहज सं भावना दुरूह हो जाती है। उदाहरण के लिए, कुछ 
बर्ष पहले तक मानव की अन्तरिक्ष यात्रा दुरूह थी। परन्तु विज्ञान एवं 
कारीगरी के विशिष्ट विकास के बाद यह सहज हो गई है। इसी तरह, 
स्वेज नहर के निर्माण से पहले योरप तथा एशिया की समुद्री यात्रा भूमध्य 
सागर से होकर दुरूह थी । परन्तु स्वेज नहर ने इसे सहज बना दिया। 
इसी तरह, १४वीं सदी के प्रारंभ में समाजवादी दक्तियों के अपरिपकत 
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विकास के कारण समाजवाद का विकास करना दुरूह था। परन्तु वही 
बाज सहज हो गया है। 


प्रकृति और समाज में अन्तर 


सभावनाओं की दृष्टि से प्रह्धति और समाज म विज्ेप अन्तर रहता 
है। प्रकृति में समावना आप ही आप अचेतन रूप म॒ वास्तविकता बनती 
है। परन्तु समाजमें सभावनाओ को वास्तविक रूप देने के लिए जनता का 
सोहेश्य एव नियोजित प्रयास अपेक्षित होता है । समाज में काम कर रहे 
नियमो के ज्ञान के आधार पर मनुष्यों के सामूहिक हस्तक्षेप के बिना समाज 
मे समावनाओ का उदय नही होता। 

यही कारण है विः मावसंवादी दर्शन के आदि आचायों ने समाज मेः 
होने वाली समस्त हलचला, विभिन वर्गीय हितो एवं उनकी स्वाभाविक 
प्रदृत्तिया का गभी रतापूर्वक अच्ययन किया है और उसी के आधार पर: 
समाजवादी क्रान्ति की सफलता के लिए मार्ग अपनाने की शिक्षायें दी है 


ह व्यवहार पहले या सिद्धान्त ? 


आत्मवादी दाझनिक सिद्धान्त, धर्म और सामाजिक नियमों के 
पम्बन्ध मे अजीब धारणा रखते हैं। उनका कहना है कि सृष्टि के समय 
ही मनुष्य जाति के लिए परमात्मा की ओर से कुछ सिद्धान्तों की रचना 
_ ९ दी गई थी, कुछ धर्म एव कत्तंव्य बना दिये गये थे और यहा तक कि 
परिवार सम्बन्धी नियमो का भी प्रतिपादन कर दिया गया था । यह भी 
रहा जाता है कि आदर्श सिद्धान्त शाइवत है और उनका उलघन नही 
किया जा सकता । सनातन काल से जो सिद्धान्त चले आ रहे हैं तथा 
सामाजिक मर्यादायें कायम कर दी गई है सबको उन्हीं का पालन तथा 
लेनुसरण करता चाहिए । 
के इन पोगापथी दार्शनिक को यह कौन समभाये कि मनुष्य वेवल 
नव की घटनाओ और वस्तुओ को अपनी इर्द्रियों द्वारा अनुभव ही नही 


बे 
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करता है तथा उनका अनुसरण ही नहीं करता है बल्कि सक्रियता एवं 

व्यवहार द्वारा उनको प्रभावित भी करता है । 

इसके अलावा ज्ञान की मतिशय महिमा का वर्णन करने वाले ये 
दाशंतिक यह भी भूल जाते हैं कि स्वयं ज्ञान के उत्पादन तथा संचय में 
व्यवहार की अर्थात्‌ श्रम की कितनी बड़ी भूमिका है। वास्तव में देखा 
जाए तो असली बात यही है कि तमाम सिद्धान्तों और ज्ञानों की प्रक्रिया 
को, उनके निश्चय किये जाने, पुष्टि करने तथा प्रामाणिकता लाने के 
लिए जन समुदाय के ध्यवहार को ही आधार एवं कस्तौटी वनायाजा 
सकता है। इस व्यवहार से ही वह ज्ञान और सिद्धान्त जन्म छेते हैं तथा 
अग्रता व्यवहार इनकी प्रामाणिकता की स्थापना करता है।. __ 

-.. हम रोज ही अनुभव करते हैं कि पहले मनुष्य काम करने लगते हैं 
ओर नया काम शुरू करने से पहले वे. किन्ही विशेष सिद्धान्तों की स्थापना 
नहीं करते और न॑ कर सफते हैं। काम करते समय उन्हें कुछ अनुभव 
होते हैं। कुछ कठिनाइयां आती हैं और कुछ लाभ होते हैं। एक काम मे 
जो मनुभव होता है वही यदि दूसरे-तीसरे या चौये काम में भी होता हे 
सो कुछ आम धारणायें बनने लगती है। यदि उसी प्रकार के कार्यों में 
दूसरे व्यक्तियों के अनुभवों में भी समानता रहती है तो उनके आधार पर 
कुछ क्षणिक एवं अस्थायी सिद्धान्तों की, रचना होती है! इन आम 
सिद्धान्तों की रचना से आये के कार्य में सुविधा होने लगती है और दूसरे 
लोगों को हु/नि उठाये बिना ही इन सिद्धान्तों से लाभ होने लगता है। 
इसीसे इनकी सामाजिक प्रामाणिकता कायम हो जाती है । 

इसी प्रकार, व्यक्तियों और समाज का व्यवहार जैसे-जैसे आगे बढ़ता 
है, वैसे-बैसे नित्य नये अनुभव सामने आते रहते है, जिनके आधार पर 
सिद्धान्तों का निखार तथा पुष्टि होती है । साथ ही ज॑प्ते-ज॑से व्यवहार 
बदलता है, वैसे-वैसे सिद्धान्त बदलते रहते हैं। भारम्मिक पैज्ञानिक - 
श्रयोगों के आधार पर प्रकृति के सम्बन्ध में विद्ते ३०० वर्ष पहले कुछ 
“सिद्धान्तों की स्थापना को गई थी। परल्तु जैसे-जैसे वैज्ञानिक प्रयोग होते 
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गए तथा प्रकृति के मुख से रहस्यो.का घूघट हटता गया, नये सिद्धान्त 
सामने आते गए और पुरानो का स्थान लेते गए। महामनीपी स्वर्गीय 
आईनस्टीन का सिद्धाल्त प्राकृतिक रहस्यो का अनावरण करने मे अन्तिम 
सना जाता है। परन्तु अनन्त ब्रह्माण्ड मे और अनन्त रहस्यों से घिरी 
प्रकृति मे कोई भी सिद्धा-त अन्तिम कंसे कहा जा सकता है ? 
इसलिए यही सिद्धान्त मावसंवादी एव वेज्ञानिक है कि व्यवहार 
पहले बाता है और सिद्धान्तो की स्थापना बाद में होती है। मानव को 
अक्तिगत रूप मे और विशेषकर सामूहिक रूप म कोई भी वस्तु या 
पिद्धान्त सडक पर पडा हुआ नही मिला है। यहा तक कि सडको या 
मार्गों का भी उसे स्वय निर्माण करना पडता है।वह भी सडक पर पड़ी हुई 
नहीं मिलती । फिर यह सवाल ही कहा उठता है कि सृष्टि के आदि मे- 
किसी अज्ञात कर्ता ने जिसे परमात्मा कहा जाता है मनुष्यों के लिए कुछ 
सिद्वान्त निश्चित कर दिये थे ओर वे उन्ही पर अमल करते भा. 
| हैं? यहा तक कि अपने देनिक जीवन मे हम जिन मुहावरा का प्रयोग 
फैस है उनकी रचना भी अचानक एक दिन में नही हुई होगी । हजारो 
वर्षों के अनुभवों का निचोड उन कहतो की पृष्ठ भूमि मे रहता है 
कात्तिक में मठठा पीने परे रोक लगाने की कहावत घड़ी होगी 
हा पता नही कितने लोगो के कदु अनु भवा से लाभ उठावर ऐसा किया 
गा। * 


इसके अलावा, यह मान लेने से कि सिद्धान्तों की रचना परमात्मा ने- 

था दिन्‍्ही महापुरुषों ने की है तथा मानव समाज के श्रम तथा सामूहिक 
भैयात्ा मे से उनकी रचना नही होती है, एक अनंकाःरी असत्य भाषण 
तो है हो, साथ ही कृतध्मता एवं विश्वासघात भी हैं। जिन वैज्ञामिक- 
सिद्धाता को आज हम सर्वे सिद्ध एव सहज सिद्धान्त मान लेते हैं, कया 
भ्रक्ट नही है कि इनके लिए लोगो ने कितने वलिदान किये 
? धर्मग्वास्त्र तो धरती को चपटी एवं स्थिर बताते रहे तथा सूर्य को 
उसकी परिक्रमा करता कहते रहे। परन्तु जिन वैज्ञानिकों मे खोज करके 
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इसे गोल कहा और सूर्य की परिक्रमा करता बताया, उन्हें भुली पर चढ़ना 
'पड़ा और इस सिद्धान्त की रक्षा के लिए*गेलोलियो को अपना प्रिय जीवन 
आोड़वा पड़ा। यदि यह सिद्धान्त भी हमें योंही और ईश्वर की ओर से 
पदिया हुआ मिल गया है और हम ग्रेलोलियो के सामने नतमस्तक नहीं 
होते तो हमसे अधिक कृतघ्न (अहसान फरामोश) कौन होगा ? 

और फिर जब यह दुनिया ही निरन्तर बदल रही है, प्रत्येक 
चस्तु ज्योंह्ी हम उसकी चर्चा करना शुरू करते हैं, आांसों से कोल हो 
जाती है, यहाँ तक कि चर्चा करने वाली जीम और उसे देखने वाली आंस 
भी बही नही रहती जो दो मिनट पहले थी, तो इन गरीब सिद्धान्तों तथा 
सामाजिक नियमों की कया कहेँ जो उन्ही वस्तुओं पर निर्भर करनते हैं ? 
जैसे ही समाज और उसकी परिस्थितियां बदलती हैं, बसे ही व्यक्ति का 
व्यवहार भी बदल जाता है और व्यवहार के बदलते ही सिद्धान्त भी 
अदल जाता है। 

डछदाहरण के लिए--प्राइृतिक से ती की व्यवस्था में किसो कियान के 
खेत से गन्ना या भुद्टा तोड़ना आपत्तिजनक नहीं समझा जाता था । इस- 
लिए कि विनिमय प्रया प्रारभिक अवस्था में थी और किरान को यही अनु« 
'भूति नही होती कि दो चार गदश्नों और मरई के दो घार भुद्दों के टूट 
जाने से उसे कितनी हानि होती है । परन्तु सेती में पूजीवादी 
आधिक सम्बन्धों एवं मुनाफे की प्रवृत्ति का विकास होते ही वियान यह 
अनुमव करने लगता है कि इतने मात्र से उसे १० पंगे या २० पँसे की 
क्षति होती है। इस विचार के, मन में आने ही वह गश्ने या मुदूटे का तोहा 
जाना बन्द कर देता है। फिर सभी कमान रात में पंचायत परते हैं कि 
जो किसी के खेत से गन्ने या मुटूटे तो शेया उसे ५ रपये दण्ड मरना होगा। , 
बदससे व्यवहार से मया सिद्धान्त बना छि किसी के शेत में उजाड़ 
(नुस्सान) नहीं करना चादहिए। श्राशतिक हृषि व्यवस्था में गे तथा 
मुद्दे कया तोड़ा जाना किसात वा यज्ञ समझा जाता था जिगमे उसे पु 
साभ होगा है॥ उमी के मनुरूष मिद्धाला बनाया कि रा चसतोंबो 
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त- 
गना या भूद्‌टा तोडने की मनाही नही की जा सकती । 
व्यवहार के साथ सिद्धान्त बदल जाता है ! 


५ 
सामाजिक नातिया और ज्ञान का आधार 


बात्मवादी दाशंनिक ज्ञान और सिद्धान्त की महिमा का वर्णन करते 
नहीं थवते थे । परन्तु मानव श्रम और व्यवहार को वे अतिशय घृणा की 
दृष्टि से देखते हैं। इसलिए कि सिद्धान्तो की चर्चा विशिष्ट लोग करते हैं 
ओर श्रम तथा व्यवहार में सर्वसाधारण लोग फसे रहते है । परन्तु ये 
विशिष्ट लोग जिनके आघार पर सिद्धान्तो की विवेचना करते है, शानो 
नी प्राप्ति एव सचय करते हैं वे सर्वंसाधारण लोगो के व्यवहार ही है। 
और ये व्यवहार ही समाज मे त्रान्तियो के लिए आवश्यक पृष्ठभूमि तैयार 
करते है, उनकी सामाजिक आवश्यकता सिद्ध करते हैं और अन्त मे वे ही 
उन्हें सफल बनाते हैं जिसके बाद समाज की समस्त चिन्तन क्रियाऔर 
सिद्धान्त ही बदल जाते हैं । 

इस महामहिम मानव ने केवल प्रकृति से काम ही नहीं लिया, उप्के 
भयावह रूप को केवल बदला ही नही, उसके सुखद रूपो में केवल वृद्धि 
ही नही की बल्कि ऐसी वस्तुओं का निर्माण भी किया जो प्रकृति से कई 
गुना अधिक दृढ, स्थायी और मनोहर थी। और वैसा वह कैवल अपने 
सामाजिक श्रम की महिमा के कारण कर सका। 

प्रश्न किया जाता है कि मातव ने ये अद्भुत कार्मे अपने ज्ञान तथा 
सिद्ध/न्तो के कारण ही किये हैं ; प्रश्न उठता है कि ये सिद्धान्त और शान 
कहा से आगे? सबसे पहले मानव को जीवित रहने के लिए आहार जुटाना 
पडा | इसके लिए कुछ काम करना जरूरी था और काम के दौरान उसे 
भक्ति की शक्तियों से मुकाबला पडा। वह धीरे धीरे उन्हे समभने लगा। 
उत्पादन ने और नये विकास ने उसमे ज्ञान की आवश्यकता अनुभव 
कराई। प्राचीन काल मे भी मनुष्यों को भूमि का रकवा नापने, औजार 
'गिनने, पृदा हुए सामान को मापने आदि की आवश्यकता होती थी जिससे 
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गणित और उसके विभिन्न सिद्धास्तों का विकास होता गया । इन 
सिद्धान्तों के विकास के वाद व्यवहार अधिक सरल और अधिक लाभ 
दायक हो जाता था । न 

इस प्रकार व्यवहार से उत्पन्न ज्ञान एवं सिद्धान्त व्यवहार को प्रोत्सा- 
हन देता था। 

यही कारण है कि लेनिन ने व्यवह्मर और सिद्धान्त के आपसी 
सम्वन्धों पर अत्यधिक बल दिया है। वे एक-दूसरे के विकास की यति को 
कई गुना बढ़ा देते हैं । विपरीत इसके, व्यवहार के बिना सिद्धान्त निर्थंक 
हैं और कीरा वितण्डावाद है जैसे कि अधिकांश भारतीय दर्शन शास्त्र । 
और सिद्धान्त के बिना व्यवहार सर्वया अन्धा है और वह केवल 
अराजकताबाद का सूत्रपात करता है। व्यवहार से उत्पन्न होकर सिद्धान्त 
व्यवहार का भाग॑ प्रशस्त करता है और इस प्रकार इनका गहरा आपसी 


सम्बन्ध है । 
व्यवहार सिद्धांत की कसौटी है 


जिस वस्तु का हमें ज्ञान हो जाता है या जो सिद्धान्त हम जान जाते 
हैं, बह खरा है या खोटा, इसकी परीक्षा के लिए ब्यवहार के अलावा 
दूसरी कसौटी नहीं होती हम बहस या श्यास्‍्त्रार्थ चाहे जितना कर 
लें, परन्तु इसका निबटारा अन्त में ध्यवहार ही करता है। काले मार्व्स 
ने इस सम्बन्ध में कहा था-- “यह प्रश्न कि वस्तुगत सत्य को मानव चिन्तन 
का ग्रुण माना जा सकता है या नहीं सिद्धान्त का प्रइन नही है, यह तो 
ब्यवहारिक प्रदन है। व्यवहार में मनुष्य के लिए सत्य को अर्थात्‌ यगाये 
ओऔर सत्य को अपने चिन्तन की इह लौकिकता को, प्रमाणित करता अनि- 
बाय है ।/ 
प्राकृतिक सिद्धान्तों की भांति सामाजिक-सिद्धान्त भी व्यवहार की 
ही कसौटी पर कसे जाते हैं । बहुत-सी राजनैतिक पार्टियां अपने सिद्धान्तों 
का वर्णन करती हैं तथा विभिन्न कार्यक्रमों द्वारा समाजवाद की स्थापना 
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के दावे करती हैं। इनमे भारत की स सो पा, प्र सो पा, रूस, फ्रास, 
इगलेंड, जर्मनी, स्वीडन और बहुतसे देशो की सोझल डेमोक्रेटिक पाटिया 
आदि हैं। ये सभी पादिया माक्सवादी आन्दोलन की रीक्म्नीति का 
विरोध करती हैं, परन्तु अपने को समाजवाद का दावेदार बताती है।' 
अराजकतावादी भी ऐसा ही करते थे। परन्तु सवा सौ साल का व्यवहार 
बताता है कि माक्संवादी आन्दोलन एक तिहाई दुनिया मे समाजवाद की 
स्थापना कर चुका है और ये पाधिया प्रत्येक निर्णायक घडी में पूजीवाद 
के लिए पापड बेलती हैं। थे कही भी समाजवाद नही ला सकी । 


बौद्धिक दासता का श्रन्‍्त 


मानव समाज के इतिहास ने अब तब विविध क्रान्तियों तथा दर्शनों 
के अनुभव किये हैं। मावेसंवाद इन सभी कान्तियों की मूल प्रेरक शक्ति, 
अर्थ व्यवस्थाओं तथा आधिक उत्पादन सम्बन्धों को मानता है। सामा- 
जिक जीवन का अस्तित्व उत आर्थिक साधनों पर निर्भर करता है जिन्हें 
एक पीढ़ी पहली पीढ़ी से विरासत में ग्रहण करती है और फिर उनमें गौण 
या मौलिक सुधार करके अगली पीढ़ी को सौप देती है । ये साधन एक 
मंजिल तक तो पुरानी सीमाओं का उल्लंघन नही करते और परिणाम- 
स्वरूप पूरे सामाजिक ढांचे और दृष्टिकोण को चुनौती नहीं देते, परन्तु 
सदा ही ऐसा नहीं होता। जब आशिक ढाचा, रहन-सहन की परिपाटी 
भौर खाने-कमाने के तौर-तरीके पहली पीढ़ी के मुकाबले में मूल रूप से 
बदल जाते हैं, तो लोगों का सोचने-समझने और काम करने का तरीका 
तथा रस्मों-रिवाज भी बदलने लगते हैं ! आम तौर पर यही से कमड़े शुरू 
होते हैं । हे पु 

इन झगड़ों का भो ऐतिहासिक और भआाथिक कारण होता है। जब 
बहू आर्थिक अन्तविरोध दूर हो जाता है जो सामाजिक तनाव उत्पन्न 
करता है तो पुराने अन्तविरोध झान्त हो जाते हैं तथा नये पैदा हो जाते 
हैं। 

उदाहरण के लिए, जब योरुप में पूंजी वाद का तेजी के साथ विकास 
हुआ और सामस्ती अर्थ-व्यवस्था के स्वार्थों पर उदीयमान बूर्जुआ वर्ग ने 
लगप्तार आाउत्त किये तो उसने केदल सापस्ती आर्णपिक हिलों कौरंजमी- 
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भी प्रदान करता है। भ्रद्नति, ब्रह्माण्ड और चराचर जगत वास्तव में 
दारियों तक ही हमला सीमित नही रखा। सामन्‍्ती आचार विचार, 
सम्पता, सस्कृति और विचारधारा भी उनके हमलों का शिकार होती 
गयी । इस प्रकार सामन्‍्तवाद बुर्जुआ वर्ग के चौतरफा हमलो का शिकार 
हुमा और नष्ट हो गया। यही स्थिति भारत में भी देखी गयी। महान्‌ 
साम्राज्य विरोधी मुक्ति आन्दोलन वे अवसर पर उदीयम्रान भारतीय 
पूजीपति वर्ग और उसके विचारको ने केवल साम्राज्यवाद पर ही आधात 
नही किये बल्कि उसके पोषक भारतीय सामन्तवाद पर भी जबर्दस्त 
प्रहार किये । स्त्री शिक्षा, सहशिक्षा, अछूतोद्धा र, जातू-पाँत तींडक मडल, 
पराखण्डो का खण्डन और ऐसे ही अनेक प्रगतिशील नारे लगाकर राष्ट्रीय 
पूजीपतिवर्ग जनवादी क्रान्ति की सफलता के लिए अभियान छेड रहा था। 
परन्तु जैसे अपने दोगले आच रण और स्वभाव के का रथ पूंजीपति वर्ये 
अपने से पहले की आर्थिक व्यवस्थाओं के अवश्ैषों का पूर्ण उन्मूलन नहीं 
करता, उन्हें पूरी तरह उखाडकर नही फरेंकरता, उन तत्वी से समभौते 
करके उन्हें अपने अनुकूल मोडते का प्रयत्त करता है तथा कभी-कभी 
उनकी रक्षा तक करता है ताकि पूजीपति के प्रतिक्रियावादी अस्तित्व की 
रक्षा के लिए उन्हें इस्तेमाल किया जा सके, उसी त रह, वह पुरानी व्यवस्था 
के हूढिवादी सस्का रो, परम्पराओं, और बौद्धिक अन्धविद्वासा को भी 
कीमम रखता है। उसे यह डर सताता रहता है कि एक बार दिमागी 
गुलामी दूर होते ही, प्रगतिशील चिन्तन परम्परा की शुरूआत होते ही, 
मानव जाति न केवल सामन्ती दासता के खिलाफ विद्रोह कर उठेगी 
बल्कि हर प्रक्रार की आथिक, सामाजिक व बौद्धिक दासता का अन्त 
कर देगी । इसी से वह सवसे अधिक भय खाता है। वह जिस ढग से पूजी- 
बाद के विकास से पहले घाली मायिक शक्तियों से समझौते करता है बोर 
इसीलिए प्रतिक्षियाबादी हो गया है, उसी तरह वह अपने से पहले वाली 
विदारपाराओ तथा सामाजिक परम्पराओ का भी पक्षपोषण कर्ता है। 
अन्तर कैवल इतना है कि कुछ पूजीवादी तत्व खुजेमास ऐसा करते... 


श्थप 


हु 


है और कुछ अप्रत्यक्ष रूप से पुरानी विचारधाराओं ,को “भारतीय 
परम्पराओं” के नाम पर “आश्वीर्वाद” देते है। -_ 

जनसंध खुले आम पुराणपंथिता का पैरोकार है जवकि स्वतस्त्र 
पार्टी आधुनिकता की पक्षघर है। परन्तु व्यवहार मे वे दोनो हीं पूंजी वाद 
के प्रतिक्रियावादी संस्करण है। > 

इस युग की सबसे बडी विशेषता यही है कि जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में 
वर्गों की भूमिका तथा उनके वर्गीय दृष्टिकोण और विचारधाराओं का 
प्रभाव सभी को स्पष्ट दृष्टियोचर होने लगा है। सव लोग यह समभने 
लगे है कि पूजीवाद इस युग में अपने ऐतिहासिक कत्तंव्यों का पालन करने 
में असमय॑ है। वह जिस तरह पुराने आथिक हितों तथा ,स्वार्थों को 
आशिक जीवन की सीमाओं से वाहर नहीं धकेल सकता, उसी तरह 
बौद्धिक चिन्तन के क्षेत्र से भी वह अवैज्ञानिक चिस्तन परम्पराओंको 
बाहर नही धकेल सकता | यह ऐतिहासिक विडम्बना ही समभनी चाहिए 
कि गर-पूजीवादी आधथिक विकास के माध्यम का सहारा लेकर सर्वहारा 
वर्ग जिस तरह एक ओर तो पूंजीवाद के विकास से पहले की पूर्वा- 
वस्थाओं के अवशेपों का उन्मूलन करता है, पूंजीवाद को एकाधिकार की 
ओर बढ़ने से रोकता है तथा समाजवादी आधिक पुनर्गंठठ के लिए जमीन 
तैयार करता है, उसी त रह, द्वन्द्वात्मक भौतिकवाद के माध्यम से वह उन 
तमाम दूपित विचा रधाराओं का प्रभाव खोता है जो मानव को, वौद्धि क 
दामता में जकड़े रहती है और खुले दिमाग के जरिये उसे सर्वांगीण उन्नति 
के पथ का पथिक होने से रोकतो हैं। भिन्न परिस्यितियों में ये कार्य पूंजी- 
बाद के थे । # 

. माक्सवाद वास्तव में हर तरह की वौद्धिक दास़ता-का, दिमागी 
गुलामी का अन्त.कर देता है । वह प्रकृति और समाज के रहस्पों को रहस्य 
नही रहते देता। पुली पुस्तक के पन्नों की तरह उसे खोलरूर रस देवा है। 
बह केवल पच्ने ही नहीं खोलता है बल्कि उन्हें पढ़ने की क्षमता एवं माहस 
भी प्रदात करता है ।. प्रकृति, . ब्रह्माण्ड -और. चराचर जमत वास्तव में 
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जितना विशाल और महान्‌ है, उसका विराट्‌ रूप सबसे पहले मांवर्स- 
बाद ने ही प्रकट किया है । परन्तु यह भी सर्वविदित है कि मानव 
मस्तिष्क की अजेयता, दुरूहता और असाधारण क्षमताओं के सम्बन्ध में 
भी माक्संवाद ने ही सबसे पहले प्रकाश डाला है। मुक्ति, मोक्ष और ऐसी 
ही ध्यक्तिगत एवं स्वार्थी घारणाओं में फसा कर पुराने दाशंनिकों मे 
मानवजाति को बहुत सीमित गोरखघथे मे उलभा दिया था। वह जीवन 
और मृत्यु की तरगो पर मूलता रहता था ओर परलोक की चिन्ता मे इस 
सोक के कतंव्यों से विमुण्ठ सा व्यथं मे जीवन गवाता रहता था। परन्तु 
माक्स॑वाद अद्भुत दर्शन है। वह दर्शन को विज्ञान के रूप में परिणत 
करता है। प्रकृति और समाज की प्रत्येक घटना मे वह उच्छू खलता और 
अनियमिता नही देखता । प्रकृति जितनी विराद है, मानव मस्तिष्क की 
क्षमतायें उतनी ही विराद और असीमित हैं। जैसे प्राकृतिक साधन 
असीभित हैं और घरती पर दस अरब लोगो से भी अधिक की -आवश्य- 
कतायें पूरी की जा सकती है, उसी तरह मानव मस्तिष्क प्राकृतिक रहस्यों 
का भेदन करके सौर मण्डल गौर विराट्‌ ब्रह्माण्डे को खोज कर सकता 
है। जिस तरह, प्राकृतिक साधनो का मानव मात्न की सेवा मे प्रयोग करने 
के लिए शोषण पृर्ण व्यवस्थाओ का अन्त करना भावश्यक है, उसी तरह 
मानव को दिमागी गुलामी से छुटकारा दिलाने के लिए अध्यात्मवाद 
और अतिभूतवादी दर्शनों से छूटकारा दिलाना परम अनिवार्य है । 

यदि हम यह दावा करें तो अतिश्योक्ति नही होगी कि मानवः समाज 
भी मुक्ति के मांग मे जितनी वडी वाघा बौद्धिक दासता है, उतनी कोई 
भी बाघा नहीं है।एक तो पुरानी परम्परायें और रूढियाँ मानव 
हो प्राकृतिक रहस्यो की खोज में साहसपूर्ण छलांग सगाने से रोकती 
रहती है, दुसरे ज्यो ही कोई विघ्न आकर अटकाव पैदा करता है त्यो ही 
मानव का आत्मविश्वास टूटने लगता है और वह पीछे को ओर मुड क़र 
रैबने सता है। पीछे की ओर मुडकर देखना आगे बढ़ते हुए कदमों के 
पैक जाने की निशानी है । इसका यह मतलब नही है कि माक्संदाद पीछे 
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की ओर मुंड़कर देखना बुरा समझता है । परन्तु वह इसे केवल इन अर्यों में 
ही सार्थक समझता है जिन अ्थों में हम अतीत की विफलताओं से सेवक लेकर... 
आगे के लिए सफलतापूर्वक अभियान चलाने का प्रयत्न करते हैं। परन्तु 
“शंकाकुल' भविष्य के मुकाबिले 'उज्ज्वल” अतीत की चर्चा करना और 
इस प्रकार, भूतकाल की ओर देखते रहना मार्वर्सवाद की दृष्टि में प्रति- 
क्रियावादी भटकाव है। ॥ 
इस प्रकार, मावसंवाद' सांस्कृतिक और बौद्धिक क्षेत्र में एक नये 
मानव के अवतार की विजय दुन्दुभी वजाता है। जो लोग बूढ़े मारत का 
कायाकल्प करना चाहते हैं और उसकी गतिरुद्ध नस-नाड्ियों में नये रक्त 
का संचार करने की सोचते हैं उनके लिए माक्सवार्द का अध्ययन करना 
प्रथम आवश्यकता है। द् 
माक्संवाद यह विश्वास पैदा करता है कि संसार में कोई” भी वस्तु 
अज्ञेय नहीं है। प्रत्येक वस्तु और घटना जानी जा सकती है और जो जान 
प्राप्त किया जाता है, वह प्रामाणिक है। जब वस्तु की ज्ञेयता और ज्ञान की 
प्रामाणिकता में इतना अदूट विश्वास उत्पन्न हो जाता है तभी मानव 
मस्तिष्क की असीमित सृजन क्षमताओं के द्वार मुक्त होते हैं । 
विज्ञान की विभिन्न झाखाओं तथा अंगों ने जो खोजें की हैं तवा 
प्रतिदिन की जा रहो हैं उन्होंने अव तक के तमाम दर्शनों को कूड़े के ढेर 
पर पटक दिया है! केवल माक्संवाद ही न केवल वैज्ञानिक खोजों की 
कंसौदियों पर खरा उतर रहा है बल्कि उनके लिए दिश्वादर्शक ध्रुव तारे 
की तरह काम कर रहा है। जब हम प्रकृति के नियमों का पता लगाकर 
अपनी सुख-सुविधाओं के साधनों का उत्पादन करना चाहते हैं तव मावस- 
वाद उन सिद्धान्तों का बोध कराता है जो इस लक्ष्य की प्रूतति करने में 
सहायक बनते हैं। और जब हम झोपण तथा हिंसा की झक्तियों से माव- 
बता को मुक्ति दिलाने के संघर्ष का प्रारम्भ केरते हैं तव मावर्सवाद वह 
चेतना प्रदान करता है जिसके प्रकाश में विभिन्न वर्गों वी भूमिका समकता 
आसान हो जाता है। यह समकेकर ही झोपक यर्गों के खिलाफ शोषित 


१५१ 


वर्गों को लामबन्द किया जा सकता है । 
यह कितने आइचर्य की चात है कि इस दुनिया में कुछ प्रचलित 
साम ऐसे हैं जितका अर्थ केवल आधुनिक माक्सेवाद से ही मेल खाता है। 
उदाहरण के लिए, ससार और जगत को ही ले लें) ससार का बर्य हुआ 
जो निरन्तर भागे की ओर सरकता रहता है ६ (ससरति इति ससार ) 
इसो प्रकार जगत का भर्थ होता है जो निरन्तर गतिशील रहता है और 
कभी रुकता नही । मावसंवाद प्रत्येक वस्तु और घटता को तिरस्तर गति- 
शौल बताकर और गति के मूल प्रेरक नियमों की ओर सकेत करके ऐसी 
वस्तुगंत परिस्थितियाँ तैयार करता है जिनमे मानव स्वयं विघाता वन 
जाता है और वह आस-पास के पर्यावरण का दासन रह कर स्वामी बंद 
जाता है। 
परन्तु, जैसा कि पीछे बताया गया है, अब तक के तमाम दर्शनों के 
मुकाबिले मे मावसंवाद सर्वथा नये ढग का दर्शन होकर भी पुराने दर्शनों 
का प्रतिबाद मात्र नही है और न वह उनका निपेध करता है। अब तक 
देशेनों के सामने महान्‌ वैज्ञानिक उपलब्धियों का अभाव था जिमसे वे 
साभ नही पठा सकते थे और दूसरी ओर सर्वहारा वर्ग की तरह का कोई 
ऐसा पक्षघर वर्ग भी उस समय उत्पन्न नही हुआ था जो समस्त पूर्वाग्नहो 
का प्रित्याग करके वैज्ञानिक समाजवाद और माक्सेवादी चेतना के लिए 
अनवरत संघ बरता। 
भाक्संवाद सिखाता हैं कि ऐतिहासिक परिस्थितियाँ और वातावरण 
मिलर्कर ही किसी कार्य और घटना की साकार करते हैं। आज वे ऐति- 
हांसिक परिस्थितियाँ विद्यमान हैं जिनमे विज्ञान की नित नई खोजो के 
आधार पर मावर्स वाद को भरा पूरा किया जा सकता है । आज सर्वह।रा 
के हप मे ऐसी सामाजिक श्क्ति को उदय हो चुका है जो पूरी मानवता 
मुंदित के लक्ष्य से प्रेरित्त है ओर जद तक पूरी मानवता स्वतन्त्र नही 
हो जाती तब तक वह स्वय को भी स्वतस्त नही बरर सकती । इस प्रकार, 
अव्सवाद के रूप मे मानव जाति की मुक्ति का अमोध सिद्धान्त और 


क श्श्र 


सर्वहारा वर्ग के रूप में मानव जाति की मुक्त की अजेय सेना को ऐतिहा- 
सिक परिस्थितियों मे एक साथ उजागर किया है। अब तक के तमाम 
दर्शन समाज की मुक्ति की चर्चा के साथ प्रारम्भ होते थे और अन्त में 
पूरे समाज को रूढिवाद की नई व पुरानी जकड़बन्दियों में जकड़ देते 
थे। परन्तु जैसे विज्ञान प्रत्येक प्रकार के अंधविश्वास और रूढ़िवाद का * 
परम शत्रु है, उसी प्रकार माक्संवाद प्रत्येक अंधविदवास और अज्ञान- 
मूलक परम्पराओं का जन्मजात शत्रु है। है 


इसके अलावा अब तक बड़े-बड़े ऋषियों, मुनियों, पीर-पेगम्बरों 
और महात्माओं ने मानव मुक्ति के बड़े-बड़े उपदेश दिये हैं । परन्तु अंत' 
में निराश होकर वे भभूत मलकर जंगलों में चले गये और घूनी रमाकर 
अपनी ही मुवित के लिए साधना में लोन हो गये। उनमें जो घटिया _किस्म 
के थे, वे जन-समुदाय में ही रह कर दूसरों को मुक्त के उपदेश देते रहे 
और खुद सुरा-सुन्दरी में आसबत रहते रहे। सामाजिक मुक्ति के लिए 
काम करने की क्षमता किसी में भी नहीं, थी । समाज एक प्रकार की 
दासता से निकलकर दूसरे ढंग की दासता में उत्तक-उलभ कर गरिरता 
रहा । अब तक के 'मुक्ति दाता! पूरे समाज की मुक्ति का नारा देकर 
अपना अभिमान छेड़ते थे | परन्तु अन्त में वे अपनी मुक्ति की-ही काम- 
नाओं में डूबकर रह जाते थे परन्तु सर्वहारा वर्ग अब तक की परम्प- 
-राओं के विपरीत चल रहा है। वह समाज की मुजित के नारे के साथ 
अपना अभियात्त नहीं छेड़ता है। वह अपनी ही मुक्षित के कार्यक्रम की 
चर्चा करता है। परस्तु वह शोषण-पूर्ण समाज की सबसे निचली परतों 
में रहता है। जब तक पुरा समाज झोपण तथा हिंसा से मुक्ति नहीं पा 
लेता तव तक वह स्वयं भी मुक्त नहीं हो पावा। झोपण एवं हिंसापूर्ण 
व्यवस्था का सारा मार उसी पर टिका हुआ है। उसके मुक्त प्राप्त . 
करने से पहले पूरे समाज का.मुवत हो जाना अनिवार्य है।, इसीलिए 
सर्वहारा वर्ग को पूरी मानव जाति का मुक्तितदाता कहा जाता है। 


माक्संबवाद आर सामाजिक क्रांति 


मावसंवाद ने दर्शनशास्त्र को एक नया आयाम और गरिमा प्रदान की 
है। मावसंवाद के उदय से पहले वह धार्मिक सिद्धान्तो और प्राय अन्ध- 
विश्वासो का पक्ष-पोषण किया करता या । यही कारण है कि वह सामा- 
जिक्र प्राप्ति और वौद्धिव विकास का अग्र गामी पक्ष होने के चजाय उसका 
पृष्ठगामी दुमछल्ला था । परन्तु मार्क्सवाद ने उसे उसके योग्य स्थान पर 
प्रतिष्ठित किया है। 
ऐसा इस कारण सम हुआ है कि मावसंदाद के उदय से पहले पदार्थ 
विज्ञान, रसायन शास्त्र, ज्योतिष, ब्रह्माण्ड विज्ञान, वनस्पति शास्त्र, 
समाज शास्त्र और विज्ञान की विविध शाखाओं तथा अगो और उपागों 
थी गम्भीर गवेषणायें हो चुकी थी! विविधतापूर्ण वैशानिक चेतना ने 
पुरान सन्धविश्वासो के स्थान पर ऐसी चिन्तन प्रणाली का विकास समव 
कर दिया था जिसमे अन्धविश्वासों के लिए कोई स्थान नही था और जो 
प्रत्येक विवादास्पद तथा जदिल समस्या का गणितशास्त्र की भाति खरा 
और सुस्पष्ट समाचान प्रस्तुत करता था। 
इसी प्रकार, विज्ञान को भी माक्संवाद ने ही महिमामण्डित किया 
है। इससे पहले विज्ञान को दर्शनश्ञास्त्र से पृथत््‌ और घटिया समझा 
जाता था । प्राविधिक शास्त्र (कारीगरी) को तो सामन्तवादकी भात्ति 
पूजीवाद मे भी रोजी कमाने का मोर निम्न कोटि के सामाजिक तत्वो 
(वर्गों) का उपकरण मात्र समझा जाता रहा है। परन्तु माबसंबाद 
पहला वर्शन है जिसने वैज्ञानिक खोजो तथा कारीगरो के आविष्कारो के 
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कक 380 २३४ मान्यताओं की स्थापवा की है । इन मान्यताओं 
पति अन्चय के रूप में जब माक्संवाद का आविष्कार हुआ वो 
वैज्ञानिक सिद्धान्तों के आधार पर बने वैज्ञानिक उपकरणों (कारीगरी 
भादि) का गौय स्थान कैसे बना रहता? इन्होंने वई दा्॑निक मान्यताओं 
के लिए भूमिका तैयार करके स्वयं को उत्गा ही सम्म्रावित किया है 
जितना दस्य॑नशास्त्र स्वयं है। आर * 
यही कारण है कि मावसंवाद ने ड/बिन, न्यूटन, गेलोलियो, आईस्टीन 
और भेन्य वैज्ञानिकों को वही स्वा!क अद्दोन किया है जो किसी बड़े से बड़े 
दार्शनिक या महपिकों इतिहास ने दिया है। भौर क्योंकि विज्ञान का क्षेत्र 
* असीमित है, ब्रह्माण्ड और प्रकृतिके प्रत्येक सूक्ष्म तये वृहत्‌ भाकार उसके 
विवेचना क्षेत्र में बाते हैं, इसीलिए माक्संवादी दर्शन भी असीमित एवं 
विविष हैं त्या उत्तकी विवेषना के क्षेत्र में वह श्रत्येक वस्तु एंढं घटना 
स्वयंमेव आ जाती है जिसका अस्तित्व दूसरी घटनाओं तथा वस्तुओं को 
प्रभावित करता है।., 

«इस प्रकार, माक्सवाद वह पहला दर्शन है जो वस्तुओं तथा घटनाओं 
को, बेन्प दर्शनों की भांति, एकाकी एवं एकांगी रूप में नही देखता बल्कि 
संमग्रता के रूप में देखता है और यह मानता है कि कोई विचार कभी 
अकेला पैदा नहीं होता धल्कि अपनी समकालीन परिस्थितियों के स्वा- 
आविक परिणाम के रूप में उदव ग्राप्त करता है। मावसंवादी दर्शन के 
प्रकाश में हुम किसी समाज में पनपने वाले विचारों के आधार १२ सम- 
कालीन सामाजिक ढांचे की कल्पना कर सकते हैं और इसी प्रकार, सामा- 
जिक ढांचे का ज्ञान प्राप्त करके उसमें पतपने वाले विचारों का भी शान 


प्राप्त करते है । हे हु ध * 

मावसंवाद ऐसा दर्श्षन है जो प्रकृति, समाज, प्राइतिक नियम, और 
मंग-विचार तथा आत्मा आदि के सम्बन्ध में विचार करते समय वमी 
किर्सी एक पक्ष पर जरूरत से अधिक जोर नहीं देवा और किसी प्रश् को, 
अनावश्यक सममकर उतेक्षा के यर्त में नहीं फेडवा। यंदी कांरप है कि. 


रु ५ 


श्श्र 


बेदास्ती और विज्ञाववादी चेठना पर अत्यधिक जोर देवर पूरे विदव मे 
केवल चेतना ही चेतना व्याप्त देखते हैँ और उनके एकामी दर्शन मे वह्‌ 
प्रत्येक वस्तु तुच्छ एवं मिथ्या ली जाती है जो शुद्ध चेतना नहीं है। विप- 
रोत इसके, कुछ जड भूतवादी अपने एकांगी दृष्टिकोण का अनुसरण 
करते-करते चेतना को भी जड भुत का अभिन्न रूप मानते हैं । परन्तु 
मावर्सवाद इन दोनो दृष्टिकोणों को एकागी मानता है! चेतना भूत से 
पृथक रहकर पैदा नही होती भर न विकसित होती है । इन दोनी मे भूत 
मूल है और चेतना गोण है अर्थात्‌ उसका विकार हैं। इसी प्रकार, चेतना 
भूत का परिणाम त्तो जरूर है परच्तु वह वसा ही भूत नहीं है र्जप्ताईंट- 
पत्यर है। वह मस्तिष्क का अति जटिल गुण धर्म है। मध्तिष्व'ः पर पडा 
हुआ वस्तुओ का प्रतिबिम्ब भावनात्मक है, मान सिक हो ता है। इस प्रकार, 
माक्सवाद जड, प्रकृति और चेतना की विवेचना करते समय दोनों को 
भथोचित महत्व एव स्थान प्रदान करता है । 
मानव सम्यताओ और दाशनिक भान्‍्यताओ की सृष्टि अपने आप 
और भमूत्त रूप से नही हो जाती । इनकी रचना सामाजिक व आथिक 
परिस्थितियों की उपेक्षा करके किन्ही ऋषि-मुनियो द्वारा समाधि में बैठ 
कर भी नही की जाती। प्रत्येक दाशंनिक दृष्टिकोण समाज में प्रचलित 
झत्पादन पद्धति और आ्थिक परिस्थितियों का ही अनुसरण करता है । 
परन्तु नई आधथिक परिस्थितिया अपने आप जन्म नहीं लेती। वे नंये 
आर्थिक उपकरणों भर्यात्‌ पैदावार के नग्रे साधनो के जरिये जन्म लेती 
.ए.वं विकसित होती हैं। इस प्रकार, नये औजार और उनसे काम लेने 
वाली तथा उन्हें बनाने वाली सर्वसाधारण जनता का महत्व पहली बार 
मानव इतिहास मे माक्यवादी देन ने ही प्रतिष्ठित किया है । यह साधा- 
इुण-सी मौलिकता नही है । मावर्संदाद ऐसा दर्शव है जिसने सर्वताघारण 
जनता को इतिहास निर्माता जे रूप मे और विज्ञान तथा कारीगरी कौ 
दाशनिक बाधा र के रूप मे भ्रस्तुत बरवे स्दय को उनके प्रेरक के रूप मे 
अस्तुत क्या है । 


श्र 


यही कारण है कि मावसेवाद जैसे समाज में प्रचलित आत्मवादी दाएे- 
लिकों स्याय-वैशेषिक, प्ांस्य, योग, बेदान्त, मीमांसा, और वौद्ध तथ। जैन 
दर्शनों से मेल नही खाता उसी तरह, लोकायत, चार्वोक और वहस्पति के 


मनात्मवादी दर्शनों से भी न तो वह मेल खाता है और नप्रेरणा लेता है। . 


यही कारण है कि माक्सवाद नई मानवता का दर्शन वन गया है 
ओर प्रत्येक प्रकार कै शोषण तथा दिमागी ग्रुलामी का उन्मूलन करने के 
लिए वह अजेय संद्धान्तिक अस्त्र बन गया है। यध्पि बार-बार यह घोपणा 
की जाती है कि वह पुराना पड़ गया है तथा दफना दिया गया है, परन्तु 
ऐसी प्रत्येक घोषणा के वाद वह और भी अधिक नवीने एवं स्फृत्तिदायक 
होकर सामने भाता है। * 

यही दर्ंन इस ऐतिहासिक मनिवायंता की ओर संकैत करता है कि 
पूँजीवाद की सत्ता खुखाड़कर समाजवाद की स्थापना की जाय और 
उसके शासनतंत्र को छिन्न-भिन्न करके सर्वहारा शासनतन्त्र की स्थापना 
की जाय | पूंजीवाद और समाजवाद के बीच में संक्रांति काल की अनि- 
वायंता पर भी माव्संवाद ही बल देता भौर कहता है कि सर्वहारा अधि- 


नायकवाद के बिना समाजवाद में फमी सन्‍्तरण नहीं हो सकता) माकस-, 


वादी दर्शन की विश्येषता केवल इतनी ही नही है कि वहू जीवन का दर्शन 

है और श्रूमजीवी जनता के सामाजिक संघर्षों का स्वाभाविक फल है 

बहिक उसकी सबसे बड़ी विशेषता यह है कि वह समताममिक सामाशिक 

विकास की वैज्ञानिक अभिव्यक्ति है और भव तक की समस्त दार्शनिक 
“प्वारणाओं का असंगत निष्कर्ष है। ' ' 

/ प्ाकसेवाद की विशेषता समाजवादी आदशे की स्थापेना करना ही 
नहीं है । इसलिए कि मावसे से भी वहुत पहले अनेक सुधा रकीं ने पूंजी वाद 
के विकल्प के रूप में समाजवादी आदर्शों के' सिद्धान्त की स्थापना कर दी 
थी। यह बात दूसरी है कि उनके समाजवादी दृष्टिकोण कैवल कल्पना- 
वादी थे और वास्तव में पूंजीवाद का विकल्प दे सकने में पूर्ण असमर्थ 
थे । इन्हें वीत भागों में बांटा जा सकता है :--काल्परमिक साम्यवादी, 


श्र 


कु 


काल्पनिक समाजवादी और टटपूजिया समाजवादी । 
काल्पनिक साम्यवादी सामाजिक विषमता से घुणा करते थे, समा- 
नता लाना चाहते थे और उतका विचार था किनुद्ध सामन्तशाह और 
पूजीवादी ध्यक्तियत रूप सै इसके लिए उत्त रदाथी हैं कि समाज मे विप- 
मना नही मिट पाती । यही कारण है कि ये लोग पडयन्त्रषारी भ्रवृत्तियो 
ओर आन्दोलनो में सम्मिलित होकर इनके व्यक्तिगत उन्मूलन के लिए 
प्रयत्न करते थे । इससे अराजकतावादी आन्दोलन को बढावा मिला। 
माक्प॑बाद की सैद्धान्तिक्त विजय के बाद काह्पतिक साम्यवॉदियों का 
एक बड़ा हिस्सा अपने सिद्धान्त की असारता भनुभव करके माक्सवादी 
आस्दोलन मे सम्मिलित होता पया । 
काल्पलिक समाजवादियो ने अपने प्रभावशाली तकों जौर कार्यों 
द्वारा धहुत पहले ही मह सिद्ध कर दिया था कि पूजीवाद समाज की 
नई उदीयमान आवध्यकतायें पूरी ररने मे भस्मथ है और नित नई 
समस्याओं का समाधान नही कर सकता । यही कारण है कि यद्यपि उनके 
काल्पनिक समाजवादी प्रयोग विफल हो गये तथा ऐसा होता स्वाभाविक 
भी था । पर-तु उन्होने वैज्ञनिक समाजवादके विकास के लिए एसी 
सामग्री तैयार कर दी जिसके अभाष में उसका चरितार्थ होना कदापि 
सभव मे होता । अन्तर केवल इतना था कि काल्पनिक समाजवादी उन 
सामाजिक नियमा से अनभिज्ञ थे जो समाज का सचालन करते हैं। वे यह 
मानते थे कि कुछ व्यक्तिया का हंदय परिवर्तन कर दने स सामाजिक 
विपमता का अन्त किया जा सकता है । यहीं कारण है कि सवहारा वर्ग 
की इस सन्दभ म विश्वेष ऐतिहासिक भूमिका है और उसकी पहलकदमी 
तथा नेतृत्व के दिला समाजवाद विजयी नहीं हो सकता 
निम्न पूजीवादी समाजवादियो का वास्तव मे समाजवाद से कभी 
कोई सम्बन्ध नही रहा | शिस समय पूजीवाद न वृहत्‌ भावार घारण 
करना प्रारभ किया और लघु उद्योगा के स्थान पर विश्यज्ञकाय सयत्रों 
की स्थापना होने लगी उस समय जादि निस्ल प्ूयो पूँजीवादी विचारको 
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ने पूंजीवाद को कोसवा प्रारंभ कर दिया जो लघु-उत्पादन को नप्ठ कर 
रहा था। ये लोग लधु-उत्पादक संघों और सहकारिता द्वारा पूंजीवाद 
की विद्याल वृद्धि एवं वृहदाकार धारणा का विरोध कर रहे थे। परस्ु 
इनका विरोध अनसुना होता गया। इसलिए विद्याल संयंत्रों की ओर 
बढ़ना पूजीवाद की स्वाभाविक प्रवृत्ति है जिसे कुछ व्यक्तियों के विरोध- 
मात्र से नहीं रोका जा सकता | इसके अलावा लघु-उत्पादन या सहका- 
रिता कभी पूजीवादो व्यवस्था के विकल्प नहीं बन सकते॥।.... 

कुछ लोग यह दावा करते हैं कि काल्पनिक साम्यवाद या काल्पनिक 
समाजवाद की धारणा अति प्राचीन हैं और केवल भूतकाल के इतिहास 
में ही कहीं स्थान पाती होंगी । वर्तमान में उतकी चर्चा का कोई महत्व 
नहीं है। १२न्‍तु यह धारणा निराधार है। इसलिए कि आज भी काल्पनिक 
साम्यवाद और समाजवाद पूरे विश्व में माक्संवाद का विरोध करने के 
काम में प्रयुक्त किये जाते हैं ।॥ माओवाद के रूप में काल्पनिक साम्यवाद 
आज विश्व पूंजीवादी व्यवस्था अर्थात साम्राज्यवाद का अभिन्न सहयोगी 
है तथा सर्वोदिय आदि के रूप में काल्पनिक सम्राभवाद और संयुक्त सोश- 
लिस्ट पार्टी आदि के रूप में वह साम्पवादी आन्दोलन के विरोध में घातक 
अस्त्रों के रूप में प्रयोग में लाया जाता है । 

मावसंवाद के रूप में वंज्ञानिक समाजवादी मास्दोलन सबंहारा को 
नये सामाजिक उत्तरदायित्वों का बोधकराता है और ऐसी कार्य विधि 
का प्रतिपादन करता है जिसे अमोध अस्त्र के रूप में कोडि-कोटि सर्वहारा 
वर्ग अपनाता जाता है । कहा जाता है कि भाकतेवाद ऐसे पूंजीवाद की 
असंग्तियों को देखकर विक्रसित हुआ था जो अब अपना आकार खो 
चुका है और नये रूप में उतरा है। माक्सेवाद उप्तकी समस्याओं का 
समाधान करने में असमर्थ है, आदि । परन्तु पूंजीवाद जंसे-जंसे 'वदलता' 
है अर्थात्‌ नये रूपों में आता जाता है, वँसे-वैसे उसकी असंगतियां अधिक 
स्पष्ट होवी जाती हैं और माउस वाद की भविष्यवाणी अधिक सच होती 
ज़ाती है। १३ 
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चास्तव में मावसंवाद दर्शन तो है ही साथ ही विज्ञान भी है । विज्ञात 
कभी पुराना और वासी नहीं होता । नई-तई खोजो ओर उपलब्धियों से 
वह सदा भरा पूरा होता है। जेसे-जंसे सामाजिक परिस्थितिया और 
वर्गीय सम्बन्ध बदलते हैं, वह उसका सूल्याँकन एवं अध्ययन करता है। 
इसी अध्ययत के आघार पर माक्सेंबाद अपनी कार्यविधि और रणनीति 
बनाता है एव नये सिद्धान्तो की मान्यता प्रतिपादित की जाती है। उदा- 
हरुण के लिए पदार्थ विज्ञान को आधुनिकतम गवेपणाओ ने इस शास्त्र मे 
नई मान्यतायें स्थापित की हैं। परन्तु क्या इनसे न्यूटन की पुराती 
मान्यताओं का खण्डन हो जाता है। विपरीत इसके, उत गति सम्बन्धी 
मूल सिद्धान्तो का और सी अधिक पक्ष पोषण होता है। 
यही बात मावसंवाद पर भो लागू होती है। मावर्स और एगेल्स ने 
सामाजिक विकास के जिन नियमो की खोज की थी, उनके अनुसार पूजी-. 
बाद के स्थान पर समाजवाद की विजय अवश्यम्भावी-थी। यह बात 
दूसरी है कि पूजीवाद के साम्राज्यवाद के रूप में अवतरण के बाद ये 
सामाजिक नियम और भी उग्र एवं व्यापक हो उठे तथा सर्वहारा वर्ग के 
साथ स्वाधीनता प्रेमी जनता के विशाल बहुमत को लाकर खडा करने 
लगे) इस परिस्थिति का मूल्याँकन करके लेनिन ने औद्योगिक देशो के 
सर्वहारा बर्ये के पूजीवाद विरोधी सघ्प से औपनिवेशिक जनता के 
साम्राज्य-विरोधी आन्दोलनो को निकटतम सहयोगी के रूप में चित्रित 
करके उन नियमों की वैज्ञानिक उपादेयता को और भी अधिक सुस्पष्ट 
एवं व्यापक बना दिया । इससे मावसंदाद की मौलिक घारणाओ का 
खण्डन नही बल्कि मण्डन होता है । 
यही कारण है कि अपने उदय काल के अवप्तर पर ही मावर्सवाद 
सभी अन्य विचारधाराओ को पराभूत करने मे एवं अपनी सर्वे शरेष्ठता 
स्थापित करने से कामयाब होता गया। मावर्सवाद ने पूजीवाद के दक्षिण- 
पथी प्रतिक्रियवाद या चामपथी सकींताबादो अवसरवाद के रूप मे 
स्वय को कमी भैणीवद्ध नही किया। विपरीत इसके उसने पूजीदाद के 
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समानान्तर कार्यक्रम के रूप में अपनी नीति समाज,के सम्मुख रखी । वाद' 
के अनुभव ने यह सिद्ध कर दिया है कि दक्षिणएंयी प्रतिक्रियाबाद की भांति 
ब्रामपंथी संकीर्णतावाद भी साआ्राज्यवाद के सहयोगी के रूप में उभरा है। 
मावसंवद जितना गतिशील और द्षक्तिशाली है, यह्‌ आभास ले निन- 
बाद को समर बिना प्राप्त नहीं किया जा सकता। यदि लेनिन त 
, होते तो मावसंवाद के नाम पर ही मावसंवाद की हत्या करने वाले परास्त 
नहीं किये जा सकते थे । बदलती हुई आधिक व सामाजिक परिस्थितियों 
का अध्ययन करके मावसंवाद की जी वनदायिनी शिक्षाओं पर अमल करना 
कभी संभव से होता और तव मावसंवाद के अनुयायियों द्वंरए ही मावसं- 
बाद की हृत्या कर दी जाती ।, यही कारण है कि लेनिनू की शिक्षाओं ने 
“न केवल माकसंबाद की काया क़लुषित होने से रोकी है बल्कि उसके 
सिद्धान्तों को अधिक सरा-पूरां किया है और उसकी क्रातिकारी अन्तरात्मा 
को निखारा है। ई 
जव कुछ लोग नवयुवक काल मावर्स को परिपक्व काले मार्क्स के 
मुकाबले खड़ा करके 'पूजी” की मान्यताओं के विदद्ध संद्धान्तिक संघर्ष 
करने लगे तो कामरेड लेनिन ने 'कार्ल मार्क्स” नामक लघु पुस्तिका लि 
कर उनका मुंहतोड़ जवाब दिया। 
कार्ल मास मौर एगेल्स की मृत्यु के बाद द्वितीय अस्तर्राप्ट्रीय 
नेताओं ने पुरे संबार में माबर्स वाद की शिक्षाओं में संशोधव -करना छुझ 
कर दिया । ये लोग माक्संवाद के नाम पर मावसंवाद का खण्डन करत थे 
भौर अन्‍्तर्राष्ट्रीयता के नाम पर राष्ट्रीय पूंजीवादी हितों के साथ ताल- 
मेल बैठा रहे थे। मांक्संवाद को निम्त पूंजीवादी विचारघारा से दूपित 
कर रहे ये और झावसंवाद में संशोधन करना अपनी 'मौलिकता मानते 
थे। इसमें संदेह नही है कि रूस, जमंनी, फ्रांस और अन्य योरोपीय देशों 
में अनेक सच्चे मावसंवादियों ने जमकर संग्योघनवादियों के साथ संघप 
किया तथ माक्सेवादी सिद्धान्तों की पत्रिका की रदा। की । इनमें रूस के 
ब्लेखानोव और जरमनी की सरिजम्बर्ये का नाम इतिहास में अमर हो गया 
कक. 
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है। परन्तु इसे प्रत्येक व्यक्ति स्वीकार करता है कि मावर्सवादी शिखर 
>पर सश्ोधनवाद के मडराते काले बादलो को लेनिनवाद का प्रकाश ही 
ध्यस्त कर सका था । जिसके अभाव में माक्संवाद भी केवल एक सेद्धा- 
न्तिक सम्प्रदाय के रूप में ही ददल कर रह जाता। 
इसी प्रकार एक सैद्धान्तिक भटकाव और भी था जो भावसंबाद को 
सामाजिक क्रातियों का अमोध अस्त्र होने से विमुख कर रहा था। वह था 
कठमुल्लापन मर्थात्‌ जड सूबरो की भाँति माक्स की उक्तियों को रट लेना, 
समय-असमय दोहराते रहना और उन सामाजिक परिस्थितियों को ठोस 
रूप मे समभने का प्रयत्त तक न॑ करना जिनमे रह कर क्राति का लक्ष्य 
प्राप्त करना है। ये लोग अपने आपको कट्टर 'मुक्सवादी' कह कर 
पुकारते थे । माव्से के सिद्धान्त सूत्रा से अलग हटसा” पाप मानते थे । 
परन्तु यहू नही जानते थे कि उन माक्‍संवादी सूत्री का वास्तविक तात्पर्य 
“बया है और थे कैसे चरितार्थ किये जा सकते हैं। हर प्रकार की दिमागी 
(बौद्धिक) दासता के शत्रु--मावस वाद को भी इन्होंने एक नई प्रकार वी 
वोद्धिक दाक्षता मे जकड दिया था और मौलिक चिन्तन की प्रक्रिया बन्द 
कर दी थी । कामरेड लेनिन ने अपनी तेजस्वी लेखिनी और प्रसर बौद्धिक 
चिन्तन शैली द्वारा ऐसे लोगा द्वारा फैलाया गया भ्रमजाल इस प्रकार 
निरस्त कर दिया जैसे सूर्योदय कुहरा धो देता है। 
पूजीवाद से समाजवाद में सक्ष्मण का सिद्धान्त बहुत जटिल है और 
इस प्रश्न पर सबसे गरभीर विवाद चल रहा था। कामरेड लेनिन ही 
विश्व की सबसे पहली समाजवादी क्राँति के घझिल्पकार थे। इस ऋाति 
वो विफल करने के लिए भी मादसंवाद विरोधियों ने 'मावसंवाद' का ह्ठी 
सहाश्त लिया भा। ये कहते थे कि समाजवादी ऋान्‍्ति अन्तर्राष्ट्रीय 
स्वरूप की होती है ओर वह किसी एक देश मे सफल नहीं हो सकती । 
ये स्थायी क्रान्ति! वाले समाजवादी क्राति को सोवियत सघ में उसके 
भाग्य के भरोसे छोडकर सम्पूर्ण योरप पर धावा बोलने वा आह्वान 
करते थे। द्वाट्स्की इस सिद्धान्त के मुख्य प्रवक्ता थे। पर-तु का० लेनिन 
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ने इस प्रदन पर गंभीर सैद्धान्तिक विवेदना करके क्रांति-विरोधियों का 
मुंह कुचल दिया। लैनिनवाद का गंभीर अध्ययन करने के लिए निम्न- 
लिखित ऐतिहासिक रचताओं ने लेनिन का नाम अमर कर दिया है 

क्या करें, जनवादी क्रांति में समाजवादी जनवाद की दो कार्यनी तियां, 
साम्राज्यवाद, अवसरवाद और दूसरे अन्तर्राष्ट्रीय पतन, वर्तमान क्रांति 
और गद्दार काट्स्की, वामपश्नी स्ताम्यवादी : बालव्याधि और विभिन्न 
पार्टी अधिवेशनो में उनके भाषण । 

समाजवादी क्रान्ति के सम्बन्ध में कामरेड लेनिन के सिद्धान्त कम्यु- 
निस्ट भान्दोलन के सिद्धान्त हैं) 

मयपि यह सही है कि कामरेड लेनिन की उल्लिखित एवं अनु लिखित 
रचनायें सारी ही महत्वपूर्ण हैं और एक भी ऐसी नहीं है जिसकी पूर्ति 
करना संभव हो, परन्तु 'साम्राज्यवाद! एवं “राज्य और क्राँति उनकी 
ऐसी युगान्तका री रचनायेंहैं जिन्होंने इस शताब्दी की सभी समाजवादी 
एवं जनवादी करांतियों का मार्ग निर्धारण किया है। उदाहरण के लिए जब 
तक पूंजीवाद ने साम्राज्यवाद के रूप में आकार धारण नहीं किया था 
और उसकाथी र प्रतिक्रियावादी रूप नहीं निखरा था, तब तक साक्से- 
बादी यही मानते थे कि अत्यन्त विकसित पूंजीवादी देशों में ही समाज- 
वादी क्राति सफल होगी । यह मान लिया गया था कि जैसे-जैसे पूंजीवाद 
काविकास होता जायेगा, वैत्ते-वैंसे लघु स्तर का उत्पादन समाप्त होता 
जाएगा और उसका स्थान बड़ें स्तर का उत्पादन लेगा। इसका स्वाभा- 
विक परिणाम यह सोचा गया था कि समाज का वहुसंख्यक माग राबंहारा 
होता जाएगा और वह पूंजी का शासन समाप्त करके सर्वहारा के समाज- 
वादी शासन की आधार-झिला रखेया। यही सोचकर मास ने भविष्य- 
बाणी की थी कि जमेनी या इंगलूड अथवा फ्रांस में सवसे पहले समाजवादी 
ऋान्ति की विजय होगी । परन्तु साम्राज्यवाद के रूप में जब पूंजीवाद का 
विकास हुआ तो वह अपना पूजीव्ादी संक्रद उपनिवेश्यों की जनता पर 
डालने लगा। यही बह समय था जब सामाजिक क्रान्तियों का भौगोलिक 
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स्थानात्तरण योरोप की अपेक्षा एशिया और-अफ्रीका की ओर हीता 
गया । कामरेड लेनित ने एक सच्चे मार्वेसंवादी के रूप मे इस ऐतिहासिक 
मोड़ की वैज्ञानिक विवेचन की और यह घोषणा की कि “जहा साम्राज्य 
बाद की बडी कम्रजो < होगी, वह वही से दूटेगा ।” रूस मे वह कमजोर 
थाऔर सर्वहारा वर्ग लेनिन के नेतृत्व में सर्वाधिक क्तियादी प्रा । वह 
वही से दूट गया। इसके बाद, धीरे घीरे -आन्कियी ने शिशिया,+लौलिन 
अमरीका और अफ्रीका मे भूचाला को भाति सन्तरण किया है। कामरेड 
लगिन पहले माक्संवादी थे जिन्होंने उपनिवेशो की जनता के मुक्ति 
आन्दोर्लनो को सर्वहारा की समाजवादी क्रान्तियों के अभित् सहपोगी 
के रूप म देखा था। यदि यह सभावना अनदेखी रह जाती तो सोचा जा 
सकता है कि सामाजिक क्रान्तियों का मार्य अवरुद्ध होकर रह जाता । 
इस प्रकार, लेनिनवाद साम्राज्यवादी युग का मावर्सवाद है। 
प्रकृति और समाज के सम्बन्ध में हजारो वर्षोसि लोग जिस वैज्ञानिव' 
धरूधलेपन के साथ सुखद कल्पनायें बरते आा रहे हैं, उतमे कभी उन्ह यह्‌ 
आस्मविश्वास प्राप्त नही था कि दे प्रकृति को अपनी सुविधाओं के अनुसार 
बोधित मोड दे सकते हैं और न वे यह जाशझ्या ही करते थे कि वे समाज को 
ऐसी रचना कर सकते हैं जिसम शोपण एवं विषमता का अन्त हो जाएगा 
तथा सभी लोग सुख शान्तिपूर्वंक जीवन व्यतीत कर सकते है । परस्तु यह्‌ 
माक्संवाद लेनिनवाद ही है जो इस प्रवपर का आत्मविश्वास हम में 
जगाता है जिसमे हम प्रकृति के दास नही दल्कि स्वामी बन सकते है 
मभौर समाज के भयावह तथा दु खद रूपा का अन्त करके उसे सुख-शास्ति 
मे बंदल सकते हैं १ हु 
इसीलिए माक्संवाद प्रकृति के मुल नियमी का भेदत करके मानव 
बो विधाता के रूप में प्रतिष्ठित करता है ओर समाज को ऐसा रूप प्रदान 
करता है जिसमे स्वर्ग एव मोक्ष की कल्पनाए तुच्छ वन कर रह जाती है। 
मावसवाद जैनिदवाद समस्त वैज्ञानिक उपलब्धियों का अन्तिम निचोड 
है और यह मानव मुक्ति का अमोध सैद्धा तक अस्त है! 
जल 


